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Hiermit iibergebe ich jetzt auch den funften Band 
der Jatakatlbersetzung dem Publikum, den vorletzten 
des grofien Werkes, dessen Bearbeitung ich vor acht 
Jahren voll freudiger Zuversicht begann. Dafi die ur- 
sprtinglich geplante Zeit nicht genau eingehalten wer- 
den konnte, wird den nicht tiberraschen, der die von 
Band zu Band sich durch die wachsende Strophenzahl 
steigernde Schwierigkeit des Buches kennt. Auch meine 
Starke berufliche Inanspruchnahme trug zur Verzogerung 
bei. Doch wird der AbschluB des Ganzen, wenn keine 
neuen Hindernisse dazwischentreten , in nicht ferner 
Zeit erfolgen konnen. 

Die Zusainmenstellung der Parallelen aus anderen 
Literaturen ist durch die Beurlaubung von Professor 
von der Leyen an eine atnerikanische Universitat ins 
Stocken gekommen. Es wird auch zu erwagen sein, 
ob nicht, wenn tiberhaupt eine Zusammenstellung dem 
Werke beigegeben werden soil, diese einen erheblich 
groBeren Umfang annehmen muBte, als anfanglich vor- 
gesehen war; denn ohne eine gewisse Vollstandigkeit 
hatte eine solche Parallelensammlung nur geringen Wert. 
Auchwurde es sich dann empfehlen, wenn sich mehrere 
Bearbeiter je nach ihren Spezialgebieten in die Aufgabe 




teillen. Ob dann allerdings das Interesse des Publikunis 
an einem solchen Werke, das wohl selbst wieder aus 
mehreren Banden bestehen mu6te, so gro6 ist, dafi 
dessen Herausgabe einem Verlag auch ohne Unter- 
stutzung durch Akademien oder wissenschafdiche Stif- 
tungen zugemutet werden kann, mu6 erst die Zukunft 
lehren. Jedenfalls wird zunachst der sechste Band so- 
wie das Supplement in dem im \'or\vort zum vierten 
Bande angedeuteten Umfang erscheinen; selbstverstand- 
iich wird sich dabei das Generalregister nicht auf die 
Anmerkungen und Eigennamen beschranken, sondern 
auch eine Zusammenstellung der in den einzelnen Ja- 
takas vorkommenden Erzahlungsstoffe enthalten. 

Milnchen, 27. Mai 1914. 


Prof. Dr. Dutoit 



XVI. Buch. 

Timsa-Nipata i). 


511. Die Erzahlung von dem 
Was-Wiinschen*). 

„Was wflnschst du und was strebst du an.“ Dies er- 
zahlte der Meister, da er itn Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung aul die Betatigung des Uposatha^). Als namlich 
eines Tages viele Laienbriider und Laienschwestem, die 
das Uposatha hielten, zum Anhdren der Predigt zum Meister 
gekommen waren und sich in der Lehrhalle niedergesetzt 
batten, fragte sie der Meister; „Haltet ihr das Fasten, ihr 
Laienbruder?" Als sie antworteten: „Ja, Herr,“ fuhr er 
fort: „Gut habt ihr daran getan, dab ihr das Uposatha 
haltet; die Leute der Vorzeit erlangten durch den Gewinn 
einer halben Uposatha - Betatigung grofie Ehre. “ Nach 
diesen Worten erzahlte er auf ihre Bitte folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
dieser ein glaubiger Fiirst und unermudlich imAimosen- 
geben, im Halten der Gebote und in der Betatigung 

’) Auf Deutsch „das Drcifiigerbuch" oder das Buch, das die 
Erzahlungen mit dreiSig (und mehr) Strophen cnthalt. 

^ Der Titel beruht, wie so oft, lediglich auf dem ersten 
Wort der Strophe. 

’) Hier, wie in verschiedenen Jatakas des vierten Baades, 
besonders auf das Fasten bezogen. 

Dutoit, JatiUcam. V. 
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des Uposatha. Er befestigte auch die iibrigen, seine 
Minister u. dgl. ira Almosengeben und den iibrigen Tu- 
genden. Sein Hauspriester aber war ein Verleumder; 
er nahrte sich von Geschenken und war ein ungerechter 
Richter. 

Am Uposatha-Tage rief der Konig seine Minister 
und die iibrigen Beaniten zu sich und sagte ihnen; 
„Haltet das Uposatha !“ Der Hauspriester jedoch beob- 
achtete das Uposatha nicht. Nachdem er am Tage ein 
Geschenk angenommen und einen falschen Richterspruch 
gefallt hatte, begab er sich zum Konige um ihm seine 
Aufwartung zu machen. Wahrend nun der Konig die 
Minister und die iibrigen fragte, ob sie das Uposatha 
betatigt hatten, fragte er auch jenen: ,,Hast auch du, 
Lehrer, das Uposatha gehalten?“ Er antwortete; „Ja;“ 
und nachdem er so gelogen, stieg er wieder von dem 
Palaste hinunter. Es schalt ihn aber ein Minister: „Ihr 
habt doch das Uposatha nicht gehalten!" Jener er- 
widerte: ,,Ich habe schon fruhe gegessen; ich will aber 
nachhause gehen, meinen Mund ausspiilen, das Upo- 
satha betatigen und am Abend nichts mehr verzehren. 
Auch bei Nacht will ich die Tugend bewahren; so 
werde ich zur Halfte das Uposatha gehalten haben.“ 
„Gut, Lehrer, “ antwortete der andere. Jener aber ging 
nachhause und tat so. 

Als erwiederum am nachsten Tage auf demRichter- 
stuhle safi, hatte gerade eine tugendhafte Frau einen 
Prozefi. Da sie deshalb nicht nachhause gehen durfte, 
dachte sie: ,,Die Uposatha-Betatigung werde ich nicht 
uberschreiten;“ und als die Zeit sich nahte^), begann 
sie ihren Mund auszuspulen. In diesem Augenblick 
wurde dem Brahmanen ein Mangobiindel von ganz 

h Namlich die Miltagszeit, nach der man an Uposathatagen 
nichts mehr geniefien durfte. 
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reifen Mangos gebracht. Da er merkte, dafi jene das 
Uposatha halten wollte, gab er ihr die Friichte mit 
den Worten: „I6 diese und hake dann das Uposatha.“ 
Jene tat so. Soweit gingen die guten Werke des Brah- 
naanen. 

Als er in der Folgezeit starb, nahm er imHimalaya- 
Gebirge am Ufer des Kosikl-Ganges in einem drei 
Yojanas grofien Mangowalde an einem reizenden Fleck- 
chen Erde in einem herrlichen Goldpalaste auf einem 
reichgeschmuckten furstlichen Lager, wie einer, der aus 
dem Schlafe erwacht^), seine Wiedergeburt, herrlich 
geschmiickt, mit grOfiter Schonheit ausgestattet und von 
sechzehntausendGottermadchenumgeben. AberbeiNacht 
nur genofi er diese Glucksftille; denn da er ein in einem 
Palaste lebender bufiender Geist war*), war sein Erfolg 
seinen Taten ahnlich. Wenn darum die Sonne aufging, 
begab er sich in den Mangowald. In dem Augenblicke, 
wo er diesen betrat, verschwand sein gottliches Aus- 
sehen und er erhielt eine Gestalt gro6 wie ein Palmbaum, 
der achtzig Ellen hoch ist. Sein ganzer Korper brannte; 
er glich einem schon bluhenden Kimsuka-Baume ®). An 
beiden Handen hatte er je einen Finger, an diesen 
waren Nagel so gro6 wie ein grofier Spaten. Mit diesen 
Nageln kratzte er sein Rtickenfleisch^) auf, ri6 es heraus 
und verzehrte es; von Schmerzen iiberwaltigt stiefi er 
dabei ein lautes Geschrei aus und mufite so viel leiden. 
Wenn aber die Sonne unterging, so verschwand dieser 
sein Korper und ein gottlicher Korper ward ihm wieder 


’) Dies Bild wird auch sonst vom Wiedergeborenwerden 
gebraucht. 

■-) Diese Petas (skr. preta) sind u. a. im Jataka 41 erwahnt 
») Der Baum Butea frondosa. 

Der oben vorkommende Ausdruck „Verleumder“ (pa. 
pitthimamsikol heibt wortlich „der das Rttckenfleisch Verzehrende". 

1 * 
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zu teil. Reich geschmuckte gOttliche Tanzerinnen um- 
ringten ihn mit mannigfachen Instrumenten in der Hand; 
indem er so grofies Gliick genoS , stieg er in einen gdtt- 
lichen Palast in dem entziickenden Mangowalde hinauf. 

So erhielt er zum Lohn fiir die dem fastenden 
Weibe geschenkte Mangofrucht einen Mangowald .wie- 
der, der drei Yojanas bedeckte; zur Strafe dafiir aber, 
dafi er Geschenke angenommen und falsch Recht ge- 
sprochen hatte, kratzte er sich sein Riickenfleisch her- 
aus und a6 es auf; zum Lohne endlich dafiir, dafi er 
ein halbes Uposatha gehalten hatte, genofi er Nacht fiir 
Nacht Ehrung, umgeben von sechzehntausend Tanze- 
rinnen. — 

Zu dieser Zeit hatte der Konig von Benares die 
Stinde eingesehen, die in den Liisten liegt, und die 
Weltflucht der Weisen betatigt. Am Unterlauf des 
Ganges ertaute er sich an einem reizenden Fleckchen 
Erde eine Laubhiitte und lebte dort, indem er sich von 
zuriickgelassenen Ahren ernahrte. Eines Tages nun 
fiel von jenem Mangowalde eine Mangofrucht, so grofi 
wie ein grofier Krug, in den Ganges und kam, durch 
die Strbmung fortgetrieben, aut die Uferstelle zu, die 
bei dem Aufenthaltsorte jenes Asketen war. Als dieser, 
vvahrend er sein Gesicht wusch, sie inmitten des Stro- 
mes daherkommen sah, ging er durch das Wasser, er- 
griflf sie und nahm sie mit in seine Einsiedelei, wo er 
sie in sein Feuerhaus legte'). Mit einem Messer bffnete 
er sie und afi davon, bis er satt war; das tibrige be- 
deckte er mit Kadali-Blattern-) und afi wieder davon 
Tag fur Tag, bis sie zu Ende war. 

Als die Frucht aber zu Ende gegangen war, ver- 

') Die Zelle, in der die Asketen, die ja Verehrer des Gottes 
Agni waren, das heilige Feuer aufbewahrten. 

’) Der Baum Musa Sapientum. 
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mochte er keine andere Waldfrucht mehr zu essen; 
durch die Lust nach Wohlgeschraack gefesselt dachte 
er; „Ich werde nur eine solche Mangofrucht verzehren," 
ging an das L"fer des Flusses und setzte sich den FluB 
betrachtend hier nieder, indem er den festen EntschluB 
faBte: „Wenn ich keinen Mango erhalte, werde ich 
nicht aufstehen." So blieb er dort ohne Nahrung zu 
sich zu nehmen einen Tag sitzen, zwei Tage, drei Tage, 
vier, funf, sechs Tage, durch den Glutwind ganz aus- 
getrocknet, und schaute den FluB an. Am siebenten 
Tage aber dachte die FluBgottheit dariiber nach; und 
da sie die Ursache davon erkannte, dachte sie: „Dieser 
Asket ist in die Gewalt der Begierde gekommen und 
sitzt deshalb sieben Tage lang da ohne Nahrung, indem 
er den Ganges betrachtet. Es pafit sich nicht ihm 
keine Mangofrucht zu geben; denn wenn er keine er- 
halt, so wird er sterben. Ich werde sie ihm geben!" 
Sie kam herbei, stellte sich iiber dem Ganges in die 
Luft und sprach, indem sie ihn anredete, folgende erste 
Strophe: 

,,Was wiinschst du und was strebst du an, 
dafi du allein sitzst in der Hitze? 

Wonach begehrst du und tust dies 
aus welchem Grunde, o Brahmane?“ 

Als dies der Asket horte, sprach er folgende neun 
Strophen: 

,,So wie ein groBer Wasserkrug, 
mit einer Offnung wohl versehen, 
so war die Mangofrucht, gar reich 
an Schonheit, Duft und Wohlgeschmack. 

Als ich sie sah, wie sie im Flusse 
dahintrieb, du, der Reinheit Mittei), 

>) Es kann auch heifien; „Du mit reiner (fleckenloser) Mitte." 
Gemeint ist die Flufigottheit. 
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erfafit’ ich sie mit meinen Hiinden 
und bracht’ sie in mein Feuerhaus. 

Darauf verbarg ich unter Blattern 
des Kadall-Baumes sie selbst; 
mit einem Stahl 2 erteilt’ ich sie 
und stillte meinen Durst und Hunger. 

Nachdem sie mich von Leid befreit, 
verlor ich sie und mu6 viel dulden; 
doch such’ ich keine SuBigkeit 
in andem Friichten irgendwie. 

Nachdem ich so vertrocknet bin, 
wird sie mich noch zum Tode ftihren, 
die Mangofrucht, die gar so siiB, 
die ich heraushob, da sie trieb 
im tiefen Wasser aut dem Meere. 

So hab’ ich alles dir berichtet, 
warum ich hier sitze und faste 
an diesem so lieblichen Flusse, 
der dicht gefiillt mit schupp’gen Fischen. 

Auch du verkiinde mir furwahr, 
wer du bist, ohne wegzulaufen, 
wer du wohl seiest, schone Frau, 
warum du wohl gekommen, Schlanke. 

Wie eine Goldplatte voll Glanz, 
wie im Gebirg streifende Tiger, 
unter den Gotterfrauen, welche 
den Gottern Dienerinnen sind, 

und auch, die in der Menschenwelt 
schbnheithegabte Frauen sind — 
an SchOnheit ist dir keine gleich, 
bei Gottem, HalbgOttern i) und Menschen. 

Wortlich: bei den himmlischen Musikanten (gandhabba, 
skr. gandharva). 
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Ich frage dich; sprich, Liebliche, Begliickte, 
nenne mir deinen Namen, deine Sippe!“ 

Darauf sprach die Gottin folgende acht Strophen: 

„Der liebliche Flu6 Kosikl, 
an dem du sitzest, o Brahmane, 
in diesem wohne ich vorztiglich, 
umgeben von des Wassers Wogen. 

Auch viele Bergesschluchten , die 
von mannigfachen Baumen voll, 
stehn unter meiner Oberhoheit; 
herab sie fliefien bei dem Regen'). 

Auch viele Flvisse aus dem Walde, 
mit dunkelblauem Wasser fliefiend, 
und viele, die den Nagas eigen, 
sie stromen alle in mein Bett. 

Die Mangos, Jambus*), Brotfruchtbaume, 
die Nlpas^), Palmen, Feigenbaume, 
sie lassen viele ihrer Friichte 
herunterschwimmen unaufhorlich. 

Was immer auch fiir eine Frucht 
auf beiden Ufern fallt ins Wasser, 
die Fruchte alle ohne Zweifel 
kommen in die Gewalt der Stromung. 

Wenn du dies hast erkannt, du Weiser, 
Verstandiger, so hore mich; 
find’ an Begierde nicht Gefallen, 
beruh’ge sie, o Volkerftirst! 


’) Nach der Lesart einer Handschrift ^pavuse* statt „pavuso*. 
*) Der Rosenapfelbaum, Eugenia Jambu. 

Der Baum Nauclea Cadamba, eine Abart des Asoka- 
Baumes. 
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Nicht halt’ ich dies fiir Forderung, 
was du begehrst, o Reichsvermehrer, 
dafi du in deiner jugend Fiille 
den Tod ersehnst, du weiser Konig. 

An dir erkennen dies die Eltern, 

die Halbgotter mitsamt den Gottern, 

auch die Asketen, die auf Erden 

sind weitberilhmt durch Selbstbezahmung; 

unzweifelhaft durchschauen dich 

die Wohlbelehrten, Ruhmerfullten.“ 

Darauf sprach der Asket folgende vier Strophen; 

„Wenn so die Klugen alle Weisheit kennen, 
Verletzung und Hinschwinden alles Lebens, 
so hauft sich nicht die Sunde an bei dieseni, 
wenn er nicht sucht den anderen zu tbtenb- 

Da du geehrt warst von der Menge 
der Weisen, in der Welt bekannt, 
hast du Unedles jetzt gesprochen 
und strebst dadurch nach boser Tat, 

Und wenn ich wirklich sterben werde 
an deinem Strand, Schonhuftige, 
wird ohne Zweifel iibler Ruf 
zu teil dir werden, wenn ich tot bin. 

Drum hiite dich vor bosen Taten, 
o Weib, schon um des Leibes Mitte, 
dafi dich nicht nachher alle Leute 
beschuldigen , wenn ich gestorben." 

Als dies die Gbttertochter vernommen, sprach sie 
folgende fiinf Strophen; 

Er betont also, dafi es unmoglich eine bbse Tat von ihm 
sein kdnne, wenn er am Ganges sitzend den Tod erwartet, da 
er ja niemand etwas Boses damit zufugt. 
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..Dies weifi ich, der du Untragbares tragst; 
mich selber und den Mango schenk’ ich dir, 
der du aufgabst die Ltiste, schwer zu lassen, 
und dich zur Ruh’ und Tugend hast entschlossen. 

Wer seine friih’ren Bande loste 

und nachher wieder kommt in FesselnB, 

der wandelt in Untugend nur 

und immer niehr wachst seine Schuld. 

Komm, dorthin will ich dich verbringen; 
gern kannst du deinen Widen haben. 

Ich gebe sie dir in der Kiihle-); 
verweile dort befreit von Wiinschen. 

Vom Wohlgeschmack der Blumen dort, 
Siegreicher, sind berauscht die Vogel, 
auch Reiher, Pfauen, himmlische 
Koyatthis^*), die Honigreis lieben; 
umschwarmt von Scharen wilder Schwdne 
lassen die Kuckucke^) dort sich horen. 

Dort gibt es Mangos zweigbeschwert, 
wie helles Stroh und 01 erglanzend; 

Safflor^) und Nipas**) dort auch gibt es, 

Palmen, behangt rait reifen Friichten." 

Nachdem sie dies so geschildert, brachte sie den As- 
keten dorthin und entfernte sich mit den Worten: „Ver- 


Weil der Kdnig, der auf alles verzichtet, sich von der Lust 
nach Wohlgeschmack beriicken laCt. 

-} Sie will ihm die Mangofruchte im kuhlen Waldesschatten 
geben. 

=) Koyatthi, skr. koyasti, ist der Vogel Parra jacana oder 
goensis. 

■•j Der Kokila, der indische Kuckuck, vertritt in den indischen 
Gedichten die Stelle der Nachtigall. 

•'! Vgl. Band III, S. 582, Anm. 2. 

*) Vgl. oben S. 7, Anm. 3. 
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zehre in diesem Mangovvalde die Mangofriichte und 
stille damit deine Lust!“ Als der Asket durch das Ver- 
zehren der Mangofriichte seine Lust gestillt hatte und 
wieder zur Ruhe gekommen war, wandelte er in dem 
Mangowalde umher. Da sah er jenen abgeschiedenen 
Geist, wie er sein Ungluck erlitt, und vermochte kein 
Wort zu sagen. Als er ihn aber nach Sonnenunter- 
untergang umgeben von Tanzerinnen sein himmlisches 
Gliick geniefien sah, sprach er folgende drei Strophen; 

„Bekranzt, geschmiickt mit schonen Kleidem 
und Ohrringen, sandelbestreut, 
so wandelst du bei Nacht umher; 
aber am Tag leidest du Schmerzen. 

Von Weibern sind es sechzehntausend, 
die hier sind deine Dienerinnen; 
so grofie Pracht hast du und doch 
erregst du so unsagbaren Schauder. 

Welch’ bose Tat begingst du vordem, 
die so viel Leid dir hat gebracht, 
dafi du, weil du sie tatst auf Erden, 
von deinem Rucken i6t das Fleisch?" 

Der biifiende Geist erkannte den Konig und er- 
widerte: „Ihr erkennt mich nicht; ich war aber Euer 
Hauspriester. Dieser GliicksgenuB bei Nacht wurde 
mir zu teil zum Lohne fur ein halbes Uposatha, das 
ich um Euretwillen beobachtete; das Schmerzenleiden 
am Tage aber ist nur die Strafe fiir das Bose, das ich 
getan. Als ich namlich von Euch auf den Richterstuhl 
gesetzt war, fallte ich falsche Urteile, nahm Geschenke 
an und verleumdete die andem. Zur Strafe ftir dies 
am Tage veriibte Bose erdulde ich dieses Leid." Und 
hierauf sprach er folgendes Strophenpaar: 
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„Nachdein die Veden ich erlemt, 
ward ich gefesselt an die Ltiste; 
gar lange Zeit wandelte ich 
zum Ungliick nur der andern Menschen. 

Wer ein Verleumder andrer ist, 

der grabt ihr Fleisch aus und verzehrt’s, 

so wie ich selber heute esse 

das Fleisch von meinem eignen ROcken." 

Nachdem er aber so gesprochen, fragte er den 
Asketen; „Wie seid Ihr hierher gekommen?" Der Asket 
erzahlte alles ausfiihrlich. Darauf fragte jener: ,Jetzt 
aber, ehrwtlrdiger Herr, werdet Ihr hier bleiben oder 
werdet Ihr fortgehen?“ Der Konig versetzte; ,,Ich 
werde nicht hier bleiben, sondem in meine Einsiedelei 
zuruckkehren“ Darauf sprach der biifiendeGeist: „Gut, 
Herr , ich werde Euch bestandig mit einer Mangofrucht 
aufwarten." Durch seine tibematiirliche Kraft brachte er 
ihn in seine Einsiedelei zurOck, sagte zu ihm: „Bleibt 
hier wohnen ohne unzutrieden zu werden,“ und ent- 
fernte sich wieder, nachdem er seine Zustimmung er- 
halten. Von da an wartete er ihm bestandig mit einer 
Mangofrucht auf. Wahrend der Asket sie verzehrte, 
betatigte er die Vorbereitung zur Erlangung der Ek- 
stase, erlangte die Fahigkeit zur Ekstase und die Er- 
kenntnisse und gelangte so in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister vor den Laienbrudern diese Unter- 
weisung beschlossen, erklarte er ihnen die AVahrheiten und 
verband das Jataka (am Ende der Wahrheitsverkundigung aber 
gelangten einige zur Bekehrung, einige zur einmaligen Ruck- 
kehr und einige zur Nichtruckkehr) i) mit folgenden Worten: 
„Damals war die Gottheit Uppalavanna, der Asket aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Was-Wunschen. 

Weil es Laienbriider sind, fehlt der vierte Grad der Voll- 
endung, die Heiligkeit. 

n Der bufiende Geist, der friihere Hauspriester, wird wegen 
seiner teils guten teils bSsen Taten nicht identifiziert. 
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512. Die Erzahlung von dem Topf. 

„Wer ist erschienen.“ Dies erzahke der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf funfhundert 
Frauen, Freundinnen der Visakha, die Branntvvein getrunken 
batten. Als namlich zu Savatthi das Branntweinfest aus- 
gerufen war, bereiteten die funfhundert Frauen fur ihre 
Gatten am Ende der Festwoche scharfen Branntwein und 
beschlossen auch das Fest zu feiern. Darum gingen sie 
alle zu Visakha hin und sagten zu ihr: „Freundin, wir 
wollen das Fest begehen." Als jene erwiderte; „Dies ist 
ein Branntweinfest; ich werde keinen Branntwein trinken,“ 
versetzten sie: „Gebt Ihr nur dem vbllig Erleuchteten 
Almosen; wir werden das Fest schon feiern." 

„Gut,“ stimmte Visakha bei; sie schickte die anderen 
fort, liefi den Meister einladen und spendete ein grofies 
Almosen. Zur Abendzeit nahm sie viele wohlriechende 
Substanzen und Kranze mit und ging um seine Predigt zu 
horen nach dem Jetavana, von jenen umgeben. Die Frauen 
aber, voll Lust Branntwein zu trinken, gingen mit ihr, und 
auch als sie schon am Torerker standen, tranken sie noch 
Branntwein und gingen dann mit ihr zum Meister hin. 
Visakha setzte sich, nachdem sie den Meister begriifit, 
neben ihn; von den ubrigen aber tanzten einige vor dem 
Meister, andere sangen, andere machten unziemliche Be- 
merkungen mit den Handen oder den Fiifien und wieder 
andere fingen Streit an. 

Um sie zu erschiittern entsandte nun der Meister aus 
den Haaren seiner Augenbrauen einen Lichtstrahl und es 
entstand tiefe Finsternis. Da gerieten jene in Angst, von 
Todesfurcht gequalt; dadurch horte bei ihnen der Rausch 
auf. Jetzt verschwand der Meister von dem Bolster, aut 
dem er gesessen, stellte sich auf den Gipfel des Sinerui) 
und entsandte aus den Haaren zwischen seinen Augen- 
brauen einen Strahl; da war es, als ob tausende Monde 
aufgingen. Wahrend dort der Meister noch stand, sprach 
er, um in ihnen Besturzung wachzurufen, folgende Strophe-): 


*) Der Sineru- oder Meru-Berg liegt in der Mitte des Welt- 
systems: vgl. „Leben des Buddha", S. 350. 

-) Diese Strophe findet sich auch im Kommentar zum Dhamma- 
padam S. 146. 
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„Welches Gelachter, welche Freude 
gibt es, wenn alles steht in Flammen?i) 

Von Finsternis bedruckt wollt ihr 
denn nicht nach einer Leuchte suchen?" 

Am Ende dieser Strophe gelangten alle diese funf- 
hundert Frauen zur Frucht der Bekehrung. Der Meister 
aber kehrte zurilck und liefi sich im Schatten seines duf- 
tenden Gemaches auf seinem Buddhasitze nieder. Darauf 
bezeigte ihm Visakha ihre Verehrung und fragte ihn; 
„Herr, wann ist denn dieses das Schamgefiihl zerstorende 
Branntweintrinken aufgekommen?" Um ihr dies mitzuteilen 
erzahlte er hierauf folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, zog 
ein Jager namens Sura, um nach irgend einem Gut zu 
suchen, nach dem Himalaya. Dort war ein Baum em- 
porgewachsen, der in Manneshohe sich in drei Teile 
teilte. Inmitten dieser drei Teile aber befand sich eine 
Hohlung, so gro6 wie ein Branntweintopf; diese ftillte 
sich, wenn es regnete, mit Wasser. Um ihn herum 
stand ein Haritakl-Baum -), ein Amalaki-Baum **) und ein 
GebUsch von Pfefferstrauchem; von diesen zerbarsten 
die reifen Friichte und fielen in das Wasser hinab. 
Nicht weit von dort wuchs wilder Reis. Von da nah- 
men Papageien Reiskdpfchen fort, setzten sich auf jenen 
Baum und verzehrten sie dort. Wahrend sie dort afien, 
entfielen ihnen wilder Reis undReiskorner und fielen in das 
Wasser hinein; so wurde das Wasser durch die Sonnen- 
glut gekocht und bekam eine blutrote F arbe. Zur Zeit der 
Hitze tranken durstige Vogelscharen davon und fielen 
berauscht zu Boden^ nachdem sie kurze Zeit am Fufie 
des Baumes geschlafen batten, flogen sie zwitschemd 

') D. h. wenn alles im Feuer der Leidenschaft und des Lei- 
dens brennt. 

*) Die gelbe Myrobolane, Terminalia chebula. 

Auch eine Myrobolanenart, Emblica officinalis. 
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wieder davon. Auch bei den Hunden und Affen des 
Waldes und anderen Tieren land dasselbe statt. 

Als der Jager dies sab, dachte er: „Wenn 
dies ein Gift ware, so wiirden diese sterben; nach- 
dem sie aber kurze Zeit geschlafen haben, ent- 
fernen sie sich, wohin sie wollen. Kein Gift ist 
dies!" Er trank selbst davon, wurde berauscht und 
bekam Lust Fleisch zu essen; darum machte er ein 
Feuer, totete Rebhiihner, Hahne u. dgl., die an den Fufi 
des Baumes gefallen waren, und briet ihr Fleisch auf 
Kohlen. Indem er mit der einen Hand tanzte^), mit 
der andem das Fleisch verzehrte, blieb er einen oder 
zwei Tage dort. 

Unweit von dort aber wohnte ein Asket namens 
Varu^a. Manchmal ging sonst der Jager zu diesem bin. 
Damals dachte er: „Dies Getrank will ich mit dem 
BUfler zusammen trinken;" er fiillte eine Bambusrbhre 
damit an, nahm gebratenes Fleisch mit, ging nach der 
Laubhiltte und sprach: ,Herr, trinkt von diesem Ge- 
trank!" So aBen beide das Fleisch auf und tranken 
dazu. Weil aber Sura und Varuna diesen Trank ent- 
deckt batten, wurde er „sura“ und „varuni“ genannt^). 

Darauf dachten die beiden: „Dies ist ein Mittel"®); 
sie fiillten Bambusrdhren damit an, nahmen diese an 
einer Tragstange mit, begaben sich in die Grenzstadt 
und liefien dem Konige melden: „Getrankehandler sind 
gekommen." Der Konig lieB sie zu sich kommen und 
sie reichten ihm ihren Trank dar. Nachdem der Konig 


') Es sind, wie in der modern en Tanzkunst, mehr mimische 
Bewegungen als eigentliche Tanzschritte gemeint. 

Ein naiver Versuch der Volksetymologie, wahrend doch 
natiirlich die Manner in der Erzahlung ihren Namen von den 
Benennungen des Branntweins haben. 

Namlich um Geld zu erwerben. 
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zwei Oder dreimal getrunken hatte, wurde er berauscht; 
dieser reichte aber nur fiir einen oder zwei Tage. Dar- 
auf fragte er sie: „Gibt es noch mehr davon?" Auf 
ihre bejahende Antwort fragte er weiter: „Wo?“, und 
sie erwiderten; „Im Himalaya, o Ftirst." „Bringt mir 
also davon her!" 

Sie gingen hin und brachten ein oder zweimal da- 
von; dann aber dachten sie; „Wir werden nicht be- 
standig dorthin gehen konnen." Sie merkten sich die 
wesentlichen Bestandteile, mischten, von der Rinde des 
Baumes angefangen, alle Bestandteile zusammen und 
machten so in der Stadt Branntwein. Nachdem die 
Stadter den Branntwein getrunken batten, warden sie 
nachlassig und kamen ins Elend; die Stadt war wie 
entvblkert. — Von bier entflohen die Getrankehandler, 
begaben sich nach Benares und liefien dem KOnig mel- 
den; „Es sind Getrankehandler gekommen." Der Kbnig 
liefi sie rufen und gab ihnen Lohn. Auch hier machten 
sie Branntwein und auch diese Stadt ging damals zu- 
grunde. Von da entflohen sie nach Saketa und von 
Saketa kamen sie nach Savatthi. 

Damals herrschte zu Savatthi der Kdnig Sabbamitta 
(— Allfreund). Dieser bezeigte ihnen seine Gunst und 
fragte; „Was begehrt ihr?“ Als sie antworteten; ,,Das 
Geld fur die Bestandteile, festen Reis und funfhundert 
Topfe,“ liefi er ihnen dies alles geben. Nachdem sie 
sodann in den funfhundert Topfen den Branntwein be- 
reitet batten, banden sie um die Topfe zu schutzen in 
der Nahe eines jeden Topfes eine Katze fest. Als nun 
der Branntwein kochte und in die Hohe stieg, tranken 
diese den aus dem Innern der Topfe hervorquellenden 
Branntwein, wurden davon berauscht und schliefen ein. 
Da kamen Mause, frafien ihnen an den Ohren, Nasen, 
Zahnen und Schwanzen und liefen dann wieder fort. 
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Es meldeten aber die dort beschaftigten Manner 
dem Konige: ,,Die Katzen haben Brannlwein getrunken 
und sind daran gestorben.“ Der Konig erwiderte; ,,Diese 
werden Giftmischer sein“ und lieB den beiden Mannem 
den Kopf abschlagen; indeai sie riefen: .,Es ist Brannt- 
wein, o Fiirst, es ist su6, o Furst"^), starben sie. Nach- 
deni sie aber der Konig hatte toten lassen, befahl er 
die Topfe zu zerschlagen, 

Bei den Katzen war inzwischen der Rausch ver- 
gangen; sie standen auf und liefen spielend umher. Als 
man dies sah, meldete man es dem Konige. Der KOnig 
dachte: „Wenn es Gift ware, so waren diese Tiere 
gestorben. Es mufi etwas SuBes sein; wir wollen es 
trinken!“ Er lieB die Stadt prachtig schmucken und 
im Hofe des kPniglichen Palastes einen Pavdllon er- 
richten. In diesem reichgezierten Pavilion lieB er sicb 
unter dem ausgebreiteten weifien Sonnenschirm auf 
seinera kbniglichen Throne nieder und machte sich, 
von der Schar seiner Minister umgeben, daran den 
Branntwein zu trinken. 

Damals betrachtete gerade Gott Sakka um zu 
sehen, wer durch unermiidliche Fursorge fiir die Mut- 
ter usw. die drei Arten guten Wandels^) betatige, die 
Welt. Da sah er, wie der Konig sich niedergesetzt 
hatte um Branntwein zu trinken, und er dachte; „Wenn 
dieser Branntwein trinken wird, so wird der ganze 
Jambu-ErdteiD) zugrunde gehen. Ich werde bewirken, 
daB er nicht davon trinkt." Er stellte einen mit Brannt- 
wein gefiillten Topf auf seine Handflache, kam in Brah- 
manenkleidung herbei, stellte sich vor den Augen des 

Nach der Lesart einer Handschrift ^deva" statt „detha*; 
letzteres wtlrde bedeuten „gebt uns Branntwein" usw. 

Namlich in Gedanken, Worten und Werken. 

Ein oft gebrauchter Name fur Indien. 
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Konigs in die Luft und sagte: „Kauft diesen Topf, 
kauft diesen Topf." Als der Konig Sabbamitta ihn sah, 
wie er solches rufend in der Luft stand, dachte er: 
„\Voher kommt wohl der Brahmane?"; und indem er 
ihn anredete, sprach er folgende drei Strophen: 

,,Wer ist erschienen aus der Gotterwelt, 
die Nacht erleuchtend wie der Mond am Himmel? 
Hervor aus deinen Gliedern kommen Strahlen, 
so wie die Blitze leuchten in der Luft. 

Wie eine Wolke wandelst du am Himmel, 
du wandelst frei und stehst fest in der Luft. 

Ist's die gewohnte Wunderkraft, die du betatigst, 
wie bei den Gottheiten, die weglos wandeln? 

Gekommen bist du durch die Luft und stehst jetzt 
und rufst: , Kauft diesen Topf!‘ Weil du so handelst, 
was ist dies filr ein Topf und wozu dient er? 
Erklare mir, Brahmane, diese Sache!" 

Darauf antwortete Gott Sakka: „H6re also zu“ 
und sprach um die Fehler des Branntweins darzulegen 
folgende Strophen; 

,,Kein Topf zerlass’ner Butter ist’s , kein Oltopf, 
kein Topf voll Butter noch ein Topf voll Honig. 
Xicht wenig sind die Nachteile des Topfes; 
hort an die vielen Fehler, die im Topf sind. 

Wenn er getrunken, wurde straucheln, fallen 
in tiefen Abgrund, Hdhlen und Mistpfutzen, 
auch viel, was ungenieBbar ist, verzehren 
der, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Wenn er getrunken, seines Sinns nicht miichtig 
wurd’ wandern wie ein Rind, das Futter sucht, 
in seinem Elend wurde singen, tanzen 

der dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

^ 2 
Dutoit, Jatakam. V. 
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Wenn er getrunken, nackt und unbekleidet 
im Dorf und auf den Strafien wurde wandeln 
verwirrt, verruckt und bis zur Unzeit schlafend 
der, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Wenn er getrunken, vvilrde schwankend aufstehn 
und zitternd seinen Kopf und Arm bewegen, 
wie eine holzgeschnitzte Puppe wurde tanzen 
der, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Wenn er getrunken, schlaft versengt vom Feuer 
und angefressen selbst von den Schakalen, 
zu Banden, Tod und Rauberlos gelangt 
der, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Werm er getrunken, redet Unsagbares 
in der Versammlung sitzend ohne Kleider, 
befleckt und im Gespieenen festhaftend 
der, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Wenn er getrunken, stolz mit triibem Auge 
wiirde er glauben; ,Mein gehort die Welt, 
nicht ist mir gleich der ganzen Erde Konig*, 
der, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Voll Uberhebung, Streit und voll Verleumdung, 
schmahend, entblofiend und zur Flucht bewegend, 
der Dieb’ und Schurken Los und Wohnung trifft 
den, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Gliickliche und erfolgreiche Familien, 
viel tausend Goldstucke auch kann er haben, 
doch alles Erbe wird von ihm vergeudet, 
welchem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Getreide und Vermdgen, Gold und Silber, 

Felder und Kiihe gehen dort verloren, 
wohlhabenden Familien ist Zerstorer 
der, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 



19 


Wenn er von ihm getrunken, schilt der Mann 
voU Glut im Antlitz Vater sowie Mutter, 
die Schwiegermutter und die Schwiegertochter 
fafit an, dem Ihr kauft diesen v^ollen Krug. 

Wenn sie davon getrunken, schilt die Frau 
voll Zorn den Schwiegervater und den Gatten; 
auch einen Sklaven, einen Diener fafit sie, 
wenn Ihr ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Wenn er getrunken, wilrde der Mann toten 
den rechtschaff’nen Asketen und Brahmanen, 
zum Unheil auch wiirde er dadurch kommen^), 
der, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Wenn sie davon getrunken, tun sie Unrecht 
in Werken und in Worten und Gedanken, 
zur Holle kommen sie durch ihre Sunden, 
denen Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Was man trotz Bitten fruher nicht erlangte^), 
auch wenn man vieles Gold dafiir wollt’ opfern, 
die Liige sagt, wenn er davon getrunken, 
der, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Wenn er getrunken und man schickt ihm Botschaft, 
da unerwartet dies die Not erfordert, 
so kann er nicht verstehn den Sinn der Rede, 
der, dem Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Auch die schamhaften Leute offenbaren 
Schamlosigkeit, wenn sie berauscht von Branntwein; 
auch weise, kluge Mannnr schwatzen viel, 
wenn Ihr kauft ihnen diesen vollen Krug. 


„apayo“, „Unheil“, hat auch die spezifische Bedeutung 
„Strafexistenz“. 

Namlich dafi einer eine Luge sagte. 


2 * 
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Wenn man getrunken, liegt auf einem Haufen 
man ohne Essen auf der bloBcn Erde; 
zu MiBachtung und Tadel kommen die, 
denen Ihr kaufet diesen vollen Krug. 

Wenn man getrunken, stiirzt man hin 
so wne ein Rind, aufs Haupt getroffen; 
denn nicht ist des Branntweines Kraft 
von einem Mann leicht zu bezwingen. 

Was alle Welt sucht zu vermeiden 
gleich einer giftgefiillten Schlange, 
das, was dem Gifte gleicht auf Erden, 
welcher Mann durfte dies wohl tnnken? 

Da sie getrunken, wandelten die Sohne 
des Andhakavenhu am Meeresstrande M 
und tdteten einander mit den Keulen; 
so geht es, wenn Ihr kauft den vollen Krug. 

Da sie getrunken, sttirzten aus dem Himmel 
berauscht die frilh’ren Gotter trotz ihrer Kraft fiirewig; 
da diesen Rauschtrank, der so schadlich ist, 
du kennst, o GroBkonig, wie kannst du trinken? 

Nachdem erkannt du, daB in diesem Kruge 
nicht Molken oder Honig, kauf’ ihn, Konig; 
denn was im Krug vorhanden, sagt’ ich dir, 
sein Wesen dir erklart’ ich, Sabbamitta." — 

Als dies der Konig vernommen, erkannte er die 
Nachteile des Branntweins und sprach befriedigt um 
Sakka zu preisen folgende zwei Strophen: 

„Nicht hat mein Vater oder auch die Mutter 
so viel an mir wie du mir jetzt getan. 


*) Die Geschichte ist erzahlt im Jataka 454: iibersetzt Band IV, 
S. 81—106 (bes. S. 104). 
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Das Gute wiinschend, nach Vollendung strebend 
werd’ ich noch heut' nach deinen Worten tun. 

Ich schenke dir fiinf Dorfer nach deinem Wunsche, 
dann hundert Magde, siebenhundert Kiihe, 
zehn Wagen auch bespannt mit edlen Rossen; 
du bist mein Lehrer, der mein Bestes will." 

Als dies Gott Sakka horte, zeigte er ihm seine 
Gbttlichkeit; und um sich zu erkennen zu geben sprach 
er in der Luft stehend folgende zwei Strophen: 

„Dein sollen sein die hundert Magde, Konig, 

Dorfer und Kinder auch magst du behalten, 
auch deine Wagen mit den edlen Pferden; 

Sakka bin ich, der Furst der Dreiunddreifiig. 

16 Fleisch mit Brei und Reisbrei auch mit Butter, 
verzehre Kuchen auch mit siiBem Honig, 

So gehe du, der Tugend froh, o Konig, 
dann ohne Tadel ein zu Himmelsh6hen.'‘ 

Nachdem ihm so Sakka eine Ermahnung gegeben, 
kehrte er an seinen himmlischen Ort zurtick. Der Konig 
aber trank den Branntwein nicht, sondern lieB die 
Branntweintbpfe zerschlagen; er hielt die Gebote, spen- 
dete Almosen und gelangte dadurch in den Himmel. 
Auf dem Jambu - Erdteil aber kam das Trinken von 
Branntwein allmahlich zur Entwicklung. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der Kbnig Ananda, Gott Sakka aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Krug. 



513. Die Erzahluag von dem Feinde- 
besieger. 

„Seit langer Zeit furwahr." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte , mit Beziehung aut' einen 
Mdnch, der seine Mutter ernahrte. Die Begebenheit aus 
der Gegenwart gleicht der im Sama-Jataka i) erzahiten. 
Damals aber sprach der Meister; „Die Weisen der Vor- 
zeit gaben den mit goldenen Girlanden geschmuckten 
weifien Sonnenschirm auf und emahrten ihre Eltern." 
Darauf erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Ehedem lebte im Konigreiche Kampilla in der Stadt 
Uttarapancala ein Konig namens Pancala. Dessen erste 
Gemahlin empfing und gebar einen Sohn. Dieser hatte 
in ihrer friiheren Existenz eine Nebenbuhlerin gezurnt 
und den Wunsch empfunden: ,,Ich will imstande sein, 
das von dir Geborene aufzufressen;“ so war sie eine 
Damonin geworden^. Als sie nun damals Gelegenheit 
dazu erhielt, erfabte sie vor den Augen der Konigin 
den Prinzen, der das Aussehen eines frischen StUckes 
Fleisch hatte, frafi ihn schmatzend auf und entfernte 
sich dann wieder. 

Beim zweiten Male tat sie wieder so. Als aber die 
Konigin zum dritten Male in das Gebarhaus ging, um- 
stellte man das Haus und gab ihm eine starke Wache. 
Am Tage des Gebarens kam wieder die Damonin und 
ergriff abermals den Knaben. Die Filrstin schrie laut; 
„Die Damonin!" Darauf kamen die Manner mit Waffen 
herbei und verfolgten auf das von der Fiirstin gegebene 
Zeichen die Damonin. Da diese so keine Gelegenheit 
land das Kind aufzufressen , entfloh sie und entwich in 
einen Wasserabzugskanal. Der Knabe dachte, es sei 

*) J^taka 540; bei Fausboll Band VI, S. 68 — 95. 

’) Vgl. dazu die ahnliche Schilderung im Jataka5io; (ibersetzt 
Band IV, S. 592 ff. 
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seine Mutter, und faSte ihre Brust mit seinem Munde; 
dadurch wurde sie mit Mutterliebe zu ihm erfiillt. Sie 
begab sich nach einem Leichenfelde , verbrachte den 
Knaben in eine Steinhohle und zog ihn dort auf. 

Als er allmahlich heranwuchs, brachte sie ihm 
Menschenfleisch und gab es ihm; so wohnten die bei- 
den dort und nahrten sich von Menschenfleisch. Der 
Knabe wuflte nicht, dafi er ein Mensch war, sondern 
er dachte, er sei der Sohn der Damonin; doch konnte 
er seine Gestalt nicht aufgeben und zum Verschwinden 
bringen. Um sie verschwinden zu lassen gab ihm die 
Damonin eine Wurzel; durch die Wunderkraft der 
Wurzel konnte er verschwinden und er wandelte um- 
her, indem er sich von Menschenfleisch nahrte. Die 
Damonin aber begab sich zum Grofikonig Vessavana^ 
um ihre Dienstleistung zu erfiillen und starb dort. 

Die Kdnigin aber gebar zum vierten Male einen 
Sohn. Weil die Damonin gestorben war, blieb dieser 
unbehelligt; und weil er geboren war unter Besiegung 
der ihm feindlichen Damonin, gab man ihm den Namen 
Prinz Jajmddisa (= Feindebesieger). Nachdem dieser 
herangewachsen und zur Vollendung in alien Ktinsten 
vorgedrungen war, lieB er den weiBen Sonnenschirm 
liber sich erheben und verwaltete das Konigreich. 

Damals nahm der Bodhisattva im SchoBe von dessen 
erster Gemahlin seine Wiedergeburt; man gab ihm den 
Namen Prinz Allnasattu (= der Feindbefreite). Nach- 
dem dieser herangewachsen war und alle Kiinste erlernt 
hatte, wurde er Vizekonig. — 

Jener Sohn der Damonin aber verlor in der Folge- 
zeit aus Nachlassigkeit seine Wurzel, und da er jetzt nicht 
mehr verschwinden konnte, verzehrte er in sichtbarer 


') Der Fflrst der Damonen. 
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Gestalt auf dem Leichenfelde Menschenfleisch. Als die 
Leute ihn sahen, bekatnen sie Furcht; sie gingen zum 
Konige bin und sprachen laut zu ihm; ,,0 Fiirst, ein 
Damon verzehrt in sichtbarer Gestalt auf dem Leichen- 
felde Menschenfleisch. Dieser wird allmahbch auch in 
die Stadt hereinkommen und die Menschen toten und 
verzehren. Man mu6 ihn gefangen nehmen lassenl“ 
Der Konig enviderte; „Gut“ und gab den Befehl ihn 
zu fangen. Ein groBes Heer zog aus und umstellte das 
Leichenfeld. Der Sohn der Damonin, nackt und schreck- 
lich anzuschauen, schrie laut aus Todesfurcht und sprang 
unter die Menschen hinein. Die Leute aber riefen; 
„Der Damon" und spalteten sich aus Todesangst in zwei 
Teile. Der Damon entfloh in den Wald und kehrte 
nicht mehr in das Bereich der Menschen zuriick. In 
der Nahe eines grofien Waldes an der Strafie packte er, 
wenn Leute auf diese Strafie kamen, die einzelnen, 
ging in den Wald hinein, tbtete sie und frafi sie auf; 
dabei nahm er seinen Aufenthalt am Fufie eines Feigen- 
baumes. 

Ein Brahmane aber, der eine Kara wane fiihrte, 
hatte den Waldwachtern tausend Geldstiicke gegeben^ 
und war mit funfhundert Wagen auf diesen Weg ge- 
kommen. Da sprang der menschliche Damon schreiend 
hervor. Voll Furcht legten sich die Menschen auf die 
Brust. Jener ergriff den Brahmanen; wahrend er aber 
entfloh, wurde er von einem Baumstumpf verwundet 
und warf, wahrend ihn die Waldwachter verfolgten, 
den Brahmanen wieder von sich. Dann entfernte er 
sich und legte sich am Fufie des Baumes nieder, wo 
er wohnte. 


Namlich damit sie ihn auf seinem Zuge durcli den Wald 
beschiitzten. 
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Am siebenten Tage, nachdem er sich dort nieder- 
gelegt hatte, befahl der Konig Ja 3 'addisa eine Jagd ab- 
zuhalten und zog aus der Stadt aus. Sobald er aber 
die Stadt verlassen, kam ein zu Takkasila wohnender 
Brahmane, namens Nanda, der seine Eltern ernahrte 
und vier Strophen kannte, die hundert Geldstiicke wert 
waren, und sah ihn an. Der Konig drehte sich um, 

sagte: „Ich will sie anh6ren“ und lieB ihm ein Haus 

zur Wohnung anweisen; dann ging er auf die Jagd 
und sprach: „Auf wessen Seite eine Gazelle entflieht, 
dem gehort die Schuld ! “ b- 

Es erhob sich aber eine gesprenkelte Gazelle, sprang 
auf den Konig zu und lief davon. Die Hofleute brachen 
in ein Gelachter aus. Da zog der Konig sein Schwert, 
verfolgte die Gazelle und holte sie erst nach einer Ent- 
femung von drei Yojanas ein; er hieb sie mit seinem 

Schwert auseinander, tat die beiden Teile auf eine 

Tragstange und kehrte zuriick. Dabei kam er an den 
Ort, wo der Menschendaraon ruhte. Er setzte sich auf 
die Graser, ruhte sich ein wenig aus und wollte dann 
weitergehen. Da stand der Damon auf, packte ihn an 
der Hand mit den Worten: „Bleibe, wohin gehst du? 
Du bist meine Speise!" und sprach folgende erste 
Strophe: 

„Seit langer Zeit fiirwahr kam zu rair heute 
ein reiches Mahl am siebten Tag des Fastens. 

Woher kommst du, wer bist du? Holla, sag dies; 
nenne mir dein Geschlecht nach bestem Wissen!" 

Als der Konig den Damon sah, wurde er erstarrt 
vor Furcht und konnte nicht davonlaufen; doch kam er 
wieder zur Vernunft und sprach folgende zweite Strophe: 

*) D. h. der mu6 dem Brahmanen die vierhundert Geldstiicke 
ftir die vier Strophen bezahlen. 
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,,Ich, der Pancakikonig, zog zur Jagd; 

Jayaddisa heifi' ich, wenn du’s gehort schon. 
Durch Berg' und Walder streife ich umher; 
ifi die Gazelle: mich la6' heute frei!" 

Als dies der Damon hdrte, sprach er folgende 
dritte Strophe: 

„Mit fremdem Gut in deiner Not du handelst; 
du sagst, die Antilope sei mein Mahl. 

Dich will ich fressen und die Antilope 

nachher verspeisen; 's nicht Zeit zum Schwatzen." 

Da dies der Konig vernahm, erinnerte er sich an 
den Brahmanen Nanda und sprach folgende vierte 
Strophe: 

,,'V\’'enn es fiir mich keine Befreiung gibt, 
so will ich gehn, um wieder dann zu kommen; 
was dem Brahmanen ich versprach, das halt’ ich 
und kehre dann zuruck, die Wahrheit achtend.“ 

Als dies der Damon horte, sprach er folgende 
fiinfte Strophe: 

,, Welch ernste Pflicht beunruhigt dich, Konig, 
nachdem du in des Todes Nahe kamest? 

Erzahl’ es mir; vielleicht sind wir imstande 
dir’s zu erlauben, wenn du wiederkehrst.“ 

Um die 'Veranlassung davon mitzuteilen sprach 
der Konig folgende sechste Strophe: 

,,Einem Brahmanen hab’ ich Geld verheifien 
und nicht komme ich los von dem Versprechen; 
was dem Brahmanen ich versprach, das halt’ ich 
und kehre dann zuruck, die Wahrheit achtend." 

Als dies der Damon horte, sprach er folgende 
siebente Strophe; 
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„Das Geld, das du verhiefiest dem Brahmanen, 
von dem Versprechen gibt es keine Losung; 
nachdem du das Versprechen dem Brahmanen 
erfullt, kehre zuriick, die Wahrheit achtend.“ 

Nachdem er aber so gesprochen, liefi er den Konig 
los. Als dieser befreit war, sagte er zu ihm: „Sei 
unbekiimmert; in der Frube werde ich zuriickkehren." 
Er merkte sich die Zeichen des Weges und suchte 
sein Heer wieder auf; von seinem Heere umgeben 
kehrte er in die Stadt zuriick. Hier lieB er den Brah- 
manen Nanda zu sich rufen , auf einem sehr wertvollen 
Sitze Platz nehmen und horte die vier Strophen an. 
Hierauf gab er ihm viertausend Geldstiicke dafiir, liefi 
ihn einen Wagen besteigen und entliefi den Brahmanen, 
indem er Leute mitschickte, denen er den Auftrag gab 
ihn nach Takkasila zu bringen. Als er dann am nach- 
sten Tage Lust bekam zuruckzukehren, wandte er sich 
an seinen Sohn und belehrte ihn. 

Um diesen Sachverhalt auseinanderzusetzen sprach 
der Meister folgende zwei Strophen: 

„Als er befreit war von dem Menschenfresser, 
ging voll Begierd’ er in seinen Palast; 
nachdem er dem Brahmanen sein Versprechen 
erfullt, sprach er zu seinem Sohn Alinasattu: 

Noch heute lasse dich zum Konig weihen, 
zeig’ dich gerecht bei Eignen und bei Fremden; 
kein Unrechttuer sei in deinem Reiche! 

Ich gehe jetzt zum Menschenfresser hin.“ 

Als dies der Prinz horte, sprach er folgende zehnte 
Strophe: 

„Was ich getan, o Furst, dafi ich verloren 
hab’ deiner Filfie Gunst, wunsch’ ich zu horen, 
weil du mich heut’ zum Konig weihen willst; 
doch nicht wunsch’ ich den Thron mir ohne dich.“ 



Da dies der Konig horte , sprach er folgende 
weitere Strophe: 

,,\Veder in Tat noch Wort, mein Sohn, gedenk’ ich, 
da6 du dich jemals gegen niich vergangen; 
doch da ich dies versprach dem Menschenfresser, 
werd' ich zuriickkehren, die Wahrheit achtend.“ 

Als dies derPrinz horte, sprach er folgende Strophe: 

,,Ich werde gehen, bleibe du nur hier; 
nicht kann man lebend loskommen von diesem. 

Und wenn du selber dorthin gehst, o Kbnig, 
so geh' ich mit; dann sind wir zwei verloren." 

Da dies der Konig vernahm, sprach er folgende 
Strophe: 

„Gewifi ist dies der Weisen Art, mein Lieber; 
doch schlimmer als der Tod war’ es fiir mich, 
wenn der Buntfufiige dich dort gewaltsam 
auf spitzen Pfahlen briete und verzehrte.“ 

Als dies der Prinz horte, sprach er folgende Strophe: 

,,Mein Leben tausche ich mit deinem Leben; 
geh’ du nicht in des Menschenfressers Nahe. 

Und so vertausche ich mit dir das Leben; 
drum preise ich den Tod, wenn du nur lebst.“ 

Als dies der Konig horte, erkannte er die Starke 
seines Sohnes und gab seine Zustimmung mit den 
Worten: ,,Gut, mein Sohn, gehe!“ Jener verabschie- 
dete sich ehrfurchtsvoll von seinen Eltern nnd verliefi 
die Stadt. 

Um diesen Sachverhalt zu erlautern sprach der Meister 
folgende Halbstrophe: 

„Darauf furwahr der weise Konigssohn 
der Mutter und des Vaters Fiifie verehrte." 
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Es zogen aber seine Eltern, seine Schwester, seine 
Gattin und seine Hofleute mit ihm zusammen fort. Als 
er die Stadt verlassen, fragte er seinen Vater nach dem 
Wege. Nachdem er sie gut aufgehoben und den andern 
noch eine Ermahnung gegeben hatte, stieg er furchtlos 
wie ein Mahnenlowe den Weg hinan und schritt zu 
der Behausung des Damons bin. Als ihn jedoch seine 
Mutter so fortgehen sah, konnte sie aus eigner Kraft 
nicht mehr stehen bleiben und fiel zu Boden. Sein 
Vater aber streckte die Arme aus und weinte laut. 

Um auch dies zu erlautern sprach der Meister folgende 
Halbstrophe : 

„Die ungluckliche Mutter fiel zu Boden, 
sein Vater streckt' die Arme aus und weinte." 

Indem er dann verkflndete, wie sein Vater sein Gebet 
anfUgte und wie seine Mutter, seine Schwester und seine 
Gattin eine Wahrheitsbekraftigungb bethtigten, sprach er 
auch noch die weiteren vier Strophen: 

„Als nun der Vater diesen weggehn sah, 
ehrfOrchtig abgewandten Blicks verehrt' er ihn: 

,Der Konig Soma, Varuna der Konig, 

Pajapati^), der Mond und auch die Sonne: 
beschiitzt durch diese vor dem Menschenfresser, 
kehr’, Lieber, heil zuriick, von ihm entlassen." 

,,Die Rettung, die die schongliedrige Mutter 
dem Rama bracht’, da er in Dandakas Reich s), 

*) Durch diese kann, wie Ofters erwahnt, ein Wunder ge- 
wirkt werden. 

’) Drei schon in den Veden hochgefeierte Cotter. Der letzt- 
genannte ist der eigentliche Schdpfer, der uber den andern Got- 
tcrn steht. 

’) Naher erzahlt im dritten Buche des Ramayana. Der Kom- 
mentator gibt folgende sonderbare Erlauterung: Ein Bewohner 
von Benares namens Rama, der seine Eltern ernahrte, reiste um 
Handel zu treiben und kam dabei im Reiche des Kbnigs Dandaki 
nach der Stadt Kumbhavatl. Als nun durch neunfachen Regen 
das Land dem Untergang nahe war, erinnerte er sich an die Tu- 
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dieselbe Rettung niOchte ich dir bringen. 

Bei dieser Wahrheit niogen Gbtter sich erinnern; 
mein Sohn, kchr' heil zuruck , von ihm entlassen." 

„Geheini wie offentlich an einen Fehler 
erinnr' ich niich nicht bei Alinasattu. 

Bei dieser Wahrheit mOgen Gotten sich erinnern; 
Bruder, kehr' heil zuruck, von ihm entlassen.“ 

„WeiI du von mir bist unbefriedigt, Gatle, 
deshalb bist du doch meinem Geist nicht unlieb. 

Bei dieser Wahrheit mogen Gotten sich erinnern; 
Gemahl, kehr’ heil zuruck, von ihm entlassen." 

Der Prinz aber ging in der von seinem \'ater ihm 
angegebenen Art den Weg nach der Wohnung des 
Damons. Der Damon seinerseits hatte gedacht; „Die 
Edlen kennen viele Listen; wer weifi, was geschehen 
wird?“, war auf einen Baum gestiegen und hatte sich 
dort niedergesetzt, indem er auf dieAnkunft des Kdnigs 
wartete. Als er nun den Prinzen konimen sah, dachte 
er: „Der Sohn wird seinen Vater zuriickgehalten haben 
und selbst gekommen sein; ich ftirchte mich nicht.* 
Er stieg herab und setzte sich nieder, indem er jenem 
den Riicken wandte. Der andere kam heran und blieb 
vor ihm stehen. Darauf sprach der Damon folgende 
Strophe ; 

,,Woher kommst du groB, grade, mit heitrem Antlitz? 
Kennst du mich nicht, der ich im Walde wohne? 

Da mich, den Jager, man kennt als Menschenfresser, 
wer, der sein Heil wunscht, mochte hierher kommen?" 

Als dies der Prinz horte, sprach er folgende Strophe : 

,,Ich weifi, o Jager, du bist ein Menschenfresser; 
gar wohl kenn’ ich dich, der du wohnst im Walde. 

gend seiner Eltern; durch die Kraft des Gebetes seiner Mutter 
fuhrten ihn die Gottheiten heil zurfick und gaben ihn seiner 
Mutter wieder. Weil jene dieses gehbrt hatte, sagte sie so. 
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Ich aber bin der Sohn des Jayaddisa; 
verzehre heute mich zu des V'aters Befreiung.“ 

Darauf sprach der Damon folgende Strophe: 

„Ich weifi, du bist der Sohn des Jayaddisa, 
denn gleich ist ja das Antlitz bei each beiden. 

Doch etwas Schweres hast du da getan, 

der du den Tod wiinschst zu des Vaters Befreiung.“ 

Darauf sprach der Prinz folgende Strophe; 

,,Nicht halte ich dies allzuschwer ftir mich, 
dafi ich den Tod will ftir des Vaters Befreiung; 
auch wenn ich um der Mutter widen sterbe, 
so geh’ ich ein zum Himmel und zum Gliick." 

Als dies der Damon horte, fragte er: ,,0 Prinz, 
es gibt ja doch kein Wesen, das den Tod nicht ftirch- 
tet; warum hast du keine Furcht?“ Um es ihm zu 
verkQnden sprach der Prinz folgende zwei Strophen: 

,,Ich kann mich keiner bdsen Tat von mir 
Jemals erinnern offen wie geheim. 

Verbunden ist in mir Geburt und Tod; 
wie’s hier bei mir, so in der andem Welt. 

Verzehr’ mich heute nur, Grofimachtiger, 
erweise diesem Leib die letzten Ehren^); 

Oder ich stiirze mich herab vom Baume-), 

dann kannst meinFleisch duessen, wie dueswiinschest." 

Als der Damon dessen Worte vernommen, wurde 
er angstlich und er dachte; „Man darf nicht sein Fleisch 
essen; durch eine List werde ich ihn zum Weglaufen 
veranlassen." Und er sprach: 

‘) Das ist doch wohl der Sinn des Verses. Francis fibersetzt 
mit Nichtbeachtung des Witzes „do the deed that must be done". 

’) Er will sich eventuell selbst den Tod geben, um den Da- 
mon nicht mit der Blutschuld zu belasten. 
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„Dieses gefalk dir also, Konigssohn; 
dein Leben opferst du zu des Vaters Befreiung. 
Drum brich mir jetzt in groBer Eile Holzer 
ab von den Bauinen und entzund’ ein Feuer!“ 

Jener tat so und kaiu dann wieder zu ihm. 

Um dies zu erlautern sprach der Meister folgende 
andere Strophe: 

,,Nachdem darauf der Konigssohn, der weise, 

Holzer gesammelt und ein grofies Feuer 

halt' angeziindet, meldet' er dem andern: 

Entztindet hab' ich jetzt ein grofies Feuer. “ 

Als der Damon den Prinzen betrachtete, wie er 
zuriickkam, nachdem er Feuer geniacht hatte, dachte 
er; „Dies ist ein lowenhafter Mann; auch vor dem Tode 
kennt er keine Furcht. Ich habe die ganze Zeit iiber 
noch nie einen so Furchtlosen gesehen." Mit gestraubten 
Haaren sa6 er da, indent er immer wieder den Prinzen 
betrachtete. Als der Prinz sein Gebaren sah, sprach 
er folgende Strophe: 

,,Verzehre mich doch jetzt, Gewalttuer! 

Was blickst du oft mich an gestraubten Haares? 

Genau so will ich handeln gegen dich, 

damit du mich nach Wunsch verzehren kannst." 

Als der Damon dessen Worte vernahin , sprach er 
folgende Strophe: 

,,Nicht darf man einen solchen Mann auffressen, 
der tugendhaft, wahrheitsliebend , verstandig; 
in sieben Teile wiird’ das Haupt zerspringen 
von dem, der solchen Wahrheitsfreund verzehrte.“ 

Da dies der Prinz horte, entgegnete er: „Wenn 
du mich nicht auffressen willst, warum hast du mich 
dann Hdlzer abbrechen und Feuer machen lassen?" 
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Als der Damon antwortete; „Um zu erproben, ob du 
davonlaufen wtirdest oder nicht,“ fuhr der Prinz fort; 
,,Du willst jetzt meine Worte erproben? Als ich im 
Reich der Tiere meine Wiedergeburt genommen, ge- 
stattete ich es dem Gdtterkonig Sakka nicht, mich auf 
die Probe zu stellen.“ Und er sprach folgende Strophe: 

„Gott Indra fur einen Brahmanen haltend 
bewirtet ihn der Has’ mit eignem Leibe; 
drum ist der Mond, der Gdttersohn, gepriesen 
als Hase, jetzt als liebenswerter Damon." i) 

Als dies der Damon horte, gab er den Prinzen 
frei mit folgenden Worten: 

,,So wie der Mond, aus Rahus Mund befreit-), 
am Vollmondstage glanzet wie die Sonne, 
so glcinze du, befreit vom Menschenfresser, 
im Reiche Kampilla, Grofimachtiger. 

Erfreue deinen Vater, deine Mutter; 

an dir vergniig’ sich der Verwandten Schar." 

Mit den Worten; „Gehe, du Held!", entliefi er das 
grofie Wesen. Als dies ihn zur Selbstbezwingung ge- 
bracht und ihm die fiinf Gebote gegeben hatte, Uber- 
legte es: „Ist dies ein Damon oder nicht ?“ Dabei 
dachte es; „Die Damonen haben rote Augen, die nicht 
blinzeln; sie haben keinen Schatten, sie furchten sich 
nicht. Dies ist kein Damon, es ist ein Mensch. "Von 
meinem Vater aber wurden drei Briider durch eine 
Damonin mit fortgenommen; von diesen wird sie zwei 
aufgefressen haben, einen wird sie aus Mutterliebe auf- 
gezogen haben. Dieses mu6 er sein. Ich werde ihn 

') Zum Anfang der Strophe vgl. Jataka 316 (Band III, S. 59 — 651 - 
Zum Schlufi fflgt der Kommentator hinzu, der „Mann im Monde", 
der friiher ein Hase ge wesen, sei jetzt em Damon. 

Vgl. Band IV, S. 402, Anm. i. 

Dntoit, Jatakam. V. 



3 


mit mir nehmen, meinem Vater die Sache erzahlen und 
ihn auf den Thron setzen lassen.“ Und er sprach zu 
ihm: ,,He du, du bist kein Damon; du bist der alteste 
Bruder ineines Vaters. Komm, gehe mit mir und lasse 
in dem deiner Familie gehorigen Reiche den weifien 
Sonnenschirm iiber dich ausbreiten.“ Als der andere 
erwiderte: „Ich bin kein Mensch," fuhr der Prinz fort: 
,,Du glaubst mir nicht; gibt es aber jemand, dem du 
glaubst?“ Der Damon antwortete auf diese Frage: 
„Es gibt an dem und dem Orte einen mit gottlichem 
Auge begabten Asketen.’* Darauf ging er mit ihm dorthin. 

Als der Asket ihn sah, sagte er: ,,Was wandelt 
ihr da Vater und Sohn im \Valde?“ und verkiindete so 
ihre Verwandtschaft. Der Menschenfresser glaubte ihm 
und sprach: „Mein Lieber, gehe du fort. Ich bin in 
einer einzigen Existenz zweimal geboren worden; mich 
verlangt nicht nach dem Throne, sondern ich werde 
die Welt verlassen." Und er betatigte bei dem Asketen 
die Weltflucht der Weisen. Der Prinz aber bezeigte 
ihm seine Verehrung und kehrte nach der Stadt zurtick. 

Um diesen Sachverhalt zu erklaren sprach der Meister 
folgende Strophe: 

„Darauf furwahr begruBt’ der Konigssohn, 
der weise, handefaltend jenen Menschenfresser; 
rait dessen Widen, heil, gesund und glucklich 
kehrt' wieder nach Kampilla Allnasattu." 

Um dann zu verkunden, was an jenem, als er in die 
Stadt zuriickgekehrt, die Stadtbewohner usw. taten, sprach 
er folgende SchluBstrophe; 

„Die Stadter und die Landbewohner alle 
auf Elefanten, Wagen und zu Fufi 
kamen zu ihm verehrend die Hande faltend: 
Verehrung dir! Gar Schweres tatest du.“ 

Als der Konig horte: „Der Prinz ist ja zuriick- 
gekommen!“ zog er ihm feierlich entgegen. Von einer 
grofien Menschenraenge umgeben ging der Prinz hin und 
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begriifite ehrfurchtsvoll den Konig. Darauf fragte ihn 
dieser: ,,Mein Sohn, wie bist du von einem solchen 
Menschenfresser losgekommen?" Der Prinz antwortete: 
,,Mein Vater, dies war kein Damon; dein al tester Bru- 
der ist es und mein Oheim.“ Nachdem er ihm die 
ganze Begebenheit erzahlt hatte, fiigte er hinzu: „Ihr 
mtiBt meinen Oheim besuchen." Noch in demselben 
Augenblicke liefi dies der Konig durch Trommelschlag 
iiberall verktinden und zog von grofiem Gefolge um- 
geben zu den beiden Asketen bin. 

Der grofie Asket erzahlte ihm nun, wie er von der 
Damonin fortgeschleppt, aber nicht aufgefressen , son- 
dern aufgezogen worden sei, wie er zum Damon ge- 
worden und wie sie miteinander verwandt seien, alles 
mit Ausfiihrlichkeit. Darauf sprach der Kbnig: „Komm, 
Bruder, fuhre du die Regierung!" „Es ist genug, o 
Grofikonig," war die Antwort. Der Konig fuhr fort; 
„Kommt also ihr beide und wohnt in meinem Parke; 
ich werde euch mit den vier Arten der Hilfsmittel ver- 
sehen." Doch jener erwiderte: „Ich komme nicht, o 
Grofikonig.“ Darauf schlug der Konig unweit von ihrer 
Einsiedelei auf einem Berge ein befestigtes Lager, liefi 
einen grofien Teich graben und bewasserte Felder an- 
legen; dann fiihrte er tausend reichbeguterte Familien 
herbei, erbaute ein grofies Dorf und setzte fest, dafi 
dort die Asketen sich ihre Nahrung holen soUten. Dies 
Dorf wurde zum Flecken Cullakammasadamma i). — 
Der Ort aber, wo der Menschenfresser von dem Bodhi- 
sattva Sutasoma gebandigt wurde ••:), ist unter dem Na- 
men Mahakammasadamma zu kennen. 

*) Auf Deutsch; die kleine Zahmung des Gesprenkelten (der 
Buntfufiige wird der Damon in einer der Strophen genannt), 
damma = damya von der Wurzel dam. 

’j Vgl. das' Mahasutasoma-Jataka; Jataka 527, bei Fausboll 
Band V, S. 456 — 51 1. 
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Nachdern der Meister diese Untervveisang beschlossen 
und die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der \Vahrhcits%erkun- 
digung aber gelangte der seine Mutter ernahrende Mooch 
zur Frucht der Bekehrung): „Damals gehorten die Eltern 
zu grofien KSnigsfamilien , der Asket war Sariputta, der 
Menschenfresser war Ahgiilimaia h, die jiingcre Schwcster 
war Uppalavanna , die erste Geniahlin war die Mutter Ra- 
hulas, der Prinz Alinasattu aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Feindebezwin^ er. 


514. Die Erzahlung von Chaddanta. 

„Warum bist du betrubt.'* Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf eine junge 
Nonne. Diese namlich, eine Tochter aus guter Familie zu 
Savatthi, batte den Nacbteil des Bleibens im Hause ein- 
gesehen und war Nonne geworden. Als sie eincs Tages 
mit den Nonnen zum Anhdren der Predigt ging, betrachtete 
sie die mit hdchster Schdnheit ausgestattete, durch die un- 
ermefiliche Macht seiner guten Werke hervorgebrachte Per- 
sdnlichkeit des mit den zehn Kraften Ausgestatteten, der 
sich auf dem reichgeschmiickten Predigtstuhl niedergelassen 
hatte und die Lehre verkundete. Dabei dachte sie bei 
sich: „Bin ich fruher, als ich in einer andern Existenz 
wandelte, einmal die Dienerin (= Frau) dieses Mannes ge- 
wesen?" In demselben Augenblick kam ihr folgende Er- 
kenntnis der Erinnerung an ihre fruhere Existenz: „Zur 
Zeit, da er der Elefant Chaddanta war, bin ich ehemals 
die Dienerin dieses Mannes gewesen." Da sie sich so er- 
innerte, entstand so in ihr das Gefuhl lebhafter Freude 
und infolge ihrer starken Freude lachte sie laut. Darauf 
dachte sie wieder: „Die Dienerinnen, die das Gluck ihrer 
Gatten wunschen, sind wenige, mehr sind die, die ihr 
Ungluck wunschen. War nun ich auf das Gluck dieses 
Mannes bedacht oder auf sein Ungluck?" Da erinnerte 
sie sich und merkte: „Da ich einen unausloschlichen Hafi 


») Ein von Buddha bekehrter Rauber, der einer der eifrigsten 
Jiinger des Meisters wurde. “ 
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im Herzen hegte, schickte ich gegen den grofien Elefanten- 
fursten Chaddanta, der hundertzwanzig Ellen grofi war, 
den Jager Sonuttara, liefi ihn mit einem vergifteten Pfeile 
verwunden und brachte ihn so urns Leben.“ Da befiel 
sie tiefer Schmerz; ihr Herz wurde heifi. Sie konnte ihren 
Schmerz nicht ertragen, sondem weinte laut beim Ein- und 
Ausatmen. Als dies der Meister sah, zeigte er ein Lacheln. 
Da ihn die Mbnchsgemeinde fragte: „Was, Herr, ist der 
Grund, das Ihr ein Lacheln zeigtet?", antwortete er: „Ihr 
Monche, diese junge Nonne gedenkt an eine Schuld, die 
sie in einer friiheren Existenz gegen mich beging, und 
deshalb weint sie." Darauf erzahlte er folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Ehedem wohnten im Himalaya an dem Chaddanta- 
See achttausend furstliche Elefanten, die mit Wunder- 
kraft begabt waren und durch die Luft fliegen konnten. 
Damals hatte der Bodhisattva als Sohn des Altesten 
der Elefanten seine Wiedergeburt genommen; er war 
ganz weifi und hatte ein rotes Antlitz und rote Ftifie. 
Als er in der Folgezeit herangewachsen war, war er 
achtzig Ellen hoch, hundertzwanzig Ellen lang und war 
mit einem achtundfQnfzig Ellen langen, einer silbernen 
Kette gleichenden Russel ausgestattet; seine Hauer aber 
waren fiinfzehn Ellen im Umfang und dreiBig Ellen 
lang und von ihnen gingen sechsfarbige Strahlen aus. 
Er war der Alteste der achttausend Elefanten; die 
Paccekabuddhas 1) verehrte er. Seine beiden ersten 
Gemahlinnen hieBen Cullasubhadda und Mahasubhadda *). 
Umgeben von den achttausend Elefanten wohnte der 
Elefantenkdnig in der Goldhdhle. 

Jener Chaddanta-See aber war ftinfzig Yojanas lang 
und ebenso breit. In seiner Mitte gab es an einer 
zwolf Yojanas umfassenden Stelle keine Sevalas und 


') Diese wohnten im Himalaya in der Nahe der angegebenen 
Gegend. 

’) Auf Deutsch: die kleine GlQckliche und die grofie Gluckliche. 



keine Panakas^), sondem das Wasser war bestandig 
von der Farbe eines magischen Edelsteins. Unmittelbar 
dabei umgab ein aus reinen weiBen Wasserlilien be- 
stehender Hain das Wasser auf eine Entfemung von 
einem Yojana. Daran sich anschlieBend umgab das 
Wasser ein aus reinen blauen Wasserlilien bestehender 
Hain auch auf eine Entfemung von einem Yojana; 
ebenso in einer Ausdehnung von je einem Yojana um- 
gaben Haine aus roten Wasserlilien, aus weiBen Wasser- 
lilien, aus rotem Lotos, aus weifiem Lotos und Wasser- 
lilien immer das vorhergehende. Im AnschluB an diese 
sieben Haine umgab auf eine Entfemung von einem 
Yojana ein aus all diesen Pflanzen, der weiBen Wasser- 
lilie und den iibrigen gemischter Hain. AnschlieBend 
daran war im Wasser, soweit sich die Badestelle der 
Elefanten erstreckte, ein Hain aus rotem Reis, der 
sich auch ein Yojana weit ausdehnte. Daran schloB 
sich am Ende des Wassers ein Gehblz aus kleinen 
Strauchern, das mit blauen, gelben, roten, weiBen duf- 
tenden, zarten Lotosblumen bedeckt war. 

So waren diese zehn Haine je ein Yojana weit aus- 
gedehnt. Von da an war ein Hain von kleinen Konigs- 
bohnen, groBen Konigsbohnen und anderen Bohnen- 
arten^). Daran schlossen sich Haine' von Tipusas®), 
Gurken, Kiirbissen, Kumbhandas^) und Schlingpflanzen, 
Dann folgte ein Hain von Zuckerrohrstrauchern so groB 
wie NuBbaume, dann ein Bananenhain mit Bananen so 
grofi wde Elefantenhauer, dann ein Hain von Reispflanzen. 
Daran schloB sich ein Hain von Brotfruchtbaumen mit 


‘) Beides sind Wasserpflanzen; sevala ist Vallisneria. 

’) Besonders genannt sind Phaseolus radiatus und Phaseolus 
mungo. 

’) Die Pflanze Convulculus Turpethum. 

*) Knmbhanda ist die Pflanze Benincasa cerifera. 
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Brotfriichten so grofi wie ein Wasserkrug, dann ein 
Hain von Tamarindenbaumen mit siifien Frtichten, dann 
ein Wald von Kavittha-Baumen i), dann ein grofierWald 
von verschiedenen Baumen, dann ein Bambushain. 

So war die Herrlichkeit dieser Gegend zu jener 
Zeit; die Herrlichkeit aber, wie sie jetzt besteht, ist im 
Samyutta-Komraentar 2) auseinandergesetzt. — Um den 
Bambushain herum aber standen sieben Berge; unter 
diesen war von aufien her der erste der kleine Schwarz- 
berg, der zweite der grofie Schwarzberg, dann der 
Wasserberg, dann der Mondseitenberg, dann der Sonnen- 
seitenberg, dann der Edelsteinseitenberg und der siebente 
war der Goldseitenberg. Dieser umgab in der Hohe 
von sieben Yojanas den Chaddanta-See wie der Rand 
einer Schale. Seine Innenseite war goldfarbig; durch 
den von da ausgehenden Glanz erstrahlte der Chaddanta- 
See wie die aufgehende junge Sonne. Von den aufieren 
Bergen aber war einer sechs Yojanas hoch, einer fiinf, 
einer vier, einer drei, einer zwei und einer ein Yojana. 

An diesem See aber, der so von sieben Bergen 
umgeben war, stand in der Nordostecke an einer Stelle, 
die voni Wasserwinde getroffen wurde, ein grofier 
Bananenbaum; dessen Stamm hatte fiinf Yojanas im 
Urafang und war sieben Yojanas hoch. Nach den vier 
Himmelsrichtungen hatte er vier Zweige von je sechs 
Yoianas Lange; auch der nach oben gewachsene Zweig 
war sechs Yojanas hoch. So war er von der Wurzel 
an dreizehn Yojanas hoch und von der einen Seite der 
Zweige bis zur anderen Seite zwdlf Yojanas breit. Er 
war geschmtickt mit achttausend Sprossen und stand 


') Der Baum Feronia Elephantum. 

’) Der Samyutta-Nikaya ist ein Teil des Tipitaka; vgl. „Lebea 
des Buddha", S. XV f. 
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herrlich da wie ein nicht mit Baumen bestandener Edel- 
steinberg. 

Im Westen des Chaddanta-Sees aber war an dem 
Goldberge die zwolf Yojanas umfassende Goldhohle. 
Der Elefantenkonig Chaddanta wohnte zur Regenzeit 
von seinen achttausend Elefanten umgeben in dieser 
Goldhohle; zur Zeit der Hitze aber blieb er am Fu6e 
jenes grofien Bananenbaumes inmitten der Sprossen um 
den Wasserwind zu fiihlen. — 

Eines Tages meldete man ihm: „Der grofie Sala- 
wald^) bluht." Von seinem Gefolge umgeben begab er 
sich um sich am Sala-Spiel zu ergotzen in diesen Sala- 
wald und stiefi mit seiner Stimgeschwulst an einen 
schonbluhenden Salabaum. Damals stand Cullasubhadda 
auf der Seite tiber dem Winde; auf ihren Korper fielen 
trockene Zweige mit dhrren Blattern verinischt und rote 
Ameisen. Mahasubhadda aber stand auf der Seite unter 
dem Winde; auf ihren Korper fielen Blilten, Blumen- 
staub, Staubfaden und Blatter. Da dachte Cullasubhadda 
bei sich; „Auf seine ihm liebe Gattin lafit er Blumen, 
Bliitenstaub, Staubgefafie und grune Blatter fallen, auf 
meinen Korper aber nur trocknes Holz vermischt mit 
diirren Blattern und rote Ameisen; gut, ich werde 
schon sehen!" Und sie faBte einen Hafi gegen das 
grofie Wesen. 

An einem andern Tage stieg der Elefantenkonig 
mit seinem Gefolge um zu baden in den Chaddanta-See 
hinab ; da nahmen zwei junge Elefanten mit ihrem Russel 
Biindel von Usirawurzeln*) und wuschen ihn damit, in- 


’) Shorea robusta. Weil aber bei der Beschreibung der Haine 
nicht von dem Salawald die Rede ist, mufi start „salivanam“ 
„Hain von Reispflanzen" wohl „salavanam“ „Salawald“ gelesen 
werden. 

Die aromatische Wurzel von Andropogon muricatum. 
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dem sie ihn rieben als ware er der Gipfel des Kelasa- 
berges^). Als er gebadet hatte und herausgestiegen war, 
wuschen sie seine beiden Elefantenweibchen ; und sie 
stiegen auch aus dem Wasser heraus und stellten sich 
neben das grofie Wesen. Darauf stiegen die achttausend 
Elefanten in den See und ergotzten sich im Wasser; 
aus dem See holten sie mancherlei Blumen herbei und 
zierten damit das grofie Wesen, als wollten sie ein 
silbernes Monument schmiicken; damach zierten sie 
damit auch die beiden Elefantenweibchen. Ein Elefant aber 
nahm, wShrend er im See umherwandelte, eine grofie 
Lotosblurae mit sieben Knospen, brachte sie herbei und 
gab sie dem grofien Wesen. Dieses nahm sie mit dem 
Russel, streute den Blutenstaub auf seine Stirngeschwulst 
und gab sie seiner alteren Frau Mahasubhadda. Als 
dies die andere sah, dachte sie: „Auch diese grofie 
Lotosblume mit den sieben Knospen gibt er nur seiner 
lieben Gemahlin, nicht mir,“ und sie fafite wieder einen 
Hafi gegen ihn. 

Eines Tages nun, als der Bodhisattva siifie Friichte 
und Lotosstengel mit Lotoshonig vermischt hatte und 
damit fiinfhundert Paccekabuddhas bewirtete, gab Cul- 
lasubhadda die Friichte, die sie erhalten hatte, den 
Paccekabuddhas und fafite dabei folgenden Wunsch. 
„Wenn ich hier gestorben bin, will ich im Kdnigs- 
geschlechte von Madda meine Wiedergeburt nehmen 
und eine Konigstochter namens Subhadda werden. 
Wenn ich dann herangewachsen bin, will ich die Stelle 
der ersten Gemahlin des Konigs von Benares erhalten, 
ihm lieb und teuer werden und die Mbglichkeit erhalten 
zu tun, was ich will. Dann will ich es ihm sagen, einen 
Jager abzuschicken und jenen Elefanten mit einem gift- 

•) Ein mit ewigem Schnee bedeckter Berg im Himalaya. 
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getrankten Pfeile verwunden lassen, dafi er stirbt. So 
werde ich imstande sein, rair sein sechsfarbige Strahlen 
aussendendes Hauerpaar bringen zu lassen." 

Von da an nahm sie keine Nahrung mehr, ver- 
trocknete und starb kurz darauf. Sie nahm im Schofie 
der ersten Gemahlin desKonigs von Madda ihreWieder- 
geburt und man gab ihr den Namen Sudhadda. Als 
sie herangewachsen war, gab man sie dem Konige von 
Benares zur Frau; diesem war sie lieb und teuer und 
war die erste seiner sechzehntausend Frauen. — Sie 
gewann aber die Erkenntnis der Erinnerung an ihre 
fruhere Geburt. Da dachte sie: „Erfullt wurde mir 
mein Wunsch; jetzt werde ich mir seine beiden Hauer 
bringen lassen." 

Sie bestrich daher ihren Kbrper mit 01, zog ein 
beschmutztes Gewand an und legte sich auf ihr Belt, 
indem sie sich krank stellte. Als der Konig auf seine 
Frage, wo Subhadda sei, vernahm, sie sei krank, ging 
er in das furstliche Schlafgemach , setzte sich auf ihr 
Bett und sprach, indem er ihr den Rticken rieb, fol- 
gende erste Strophe: 

„Warum bist du betriibt, nicht heiter? 

Gelb bist du, die sonst schon von Farbe; 
du welkst dahin, Grofiaugige, 
zertreten bist du wie ein Kranz." 

Als sie dies horte, sprach sie folgende zweite Strophe: 

„Es iiberkam mich ein Gelilste, 
du grofier Konig, da ich schlief; 
doch nicht ist mein Geliiste so, 
dafi es leicht zu erlangen ware." 

Da dies der Konig veimahm, sprach er folgende 
Strophe : 
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„Was immer sind der Menschen Wiinsche 
hienieden auf der Freudenwelt, 
sie alle will ich dir gewahren 
und dein Geliist’ erfilll’ ich dir.“ 

Als dies die Fiirstin horte, erwiderte sie: „0 Grofi- 
konig, schwer zu erlangen ist mein Geliiste. Ich nenne 
es aber nicht jetzt. La6t alle Jager, soviele in Eurem 
Reiche sind, sich versammeln; in ihrer Mitte werde ich 
es erzahlen." Indem sie dies erklarte, sprach sie fol- 
gende weitere Strophe: 

„Die Jager sollen sich versammeln, 
die immer sind in deinem Reiche; 
und ihnen werde ich verkiinden, 
von welcher Art ist mein Geliiste." 

„Gut,“ antwortete der Kdnig; er ging aus dem 
Schlafgemach heraus und befahl seinen Ministern durch 
Trommelschlag bekannt zu geben, daS die Jager, so 
viele ihrer in dem dreihundert Yojanas umfassenden 
Konigreiche Kasi wSren, sich alle versammeln sollten. 
Jene taten so. Nach gar nicht langer Zeit liefien die 
im Reiche Kasi wohnenden Jager, die nach ihren Ver- 
haltnissen ein Geschenk mitgenommen hatten, dem Konige 
ihre Ankunft melden; sie alle zusammen waren an 
sechzigtausend. Als der Konig ihre Ankunft erfuhr, 
streckte er am Fenster stehend die Hand aus und 
sprach, indem er ihre Ankunft der Furstin meldete: 

„Hier sind die Jager, Konigin, 
die wohlgeschickten, furchtlosen; 
mit Wald und Wild sind sie vertraut, 
mir opfern sie ihr Leben auf.“ 

Als dies die Konigin horte, redete sie jene an und 
sprach folgende weitere Strophe. 
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„lhr Jagersohne, merket auf, 
soviel ihr hier zusammenkamet : 

Im Traum sah ich ’nen Elefanten, 
ganz weifi, mit sechsfarbigen Hauern^). 

Nach dessen Zahnen mich's geltistet; 
wenn ich sie nicht erhalte, sterb’ ich.“ 

Da dies die Jagersohne horten, sprachen sie: 

„Nicht sahn noch horten Vater und GroSvater 
von Elefanten mit sechsfarb’gen Zahnen, 
wie ihn im Traume sah die Konigstochter; 
sag’ uns, wie war der Elefantenfiirst?" 

Auch folgende weitere Strophe sprachen sie: 

„Vier Haupt-, vier Nebenhimmelsgegenden, 
oben und unten sind die zehn Richtungen. 

In welcher Richtung lebt der Elefant, 

bei dem im Traum du sahst sechsfarb’ge Zahne?“ 

Nach diesen Worten schaute Subhadda alle Jager 
an und sah dabei einen unter ihnen mit breiten Ftifien, 
mit Schenkeln so dick wie eine Speiseschiissel, mit 
groBen Knieen, groBen Rippen, dichtem Barte und 
roten Zahnen, mit Narben gefleckt, von hafilicher Ge- 
stalt und furchterregend , der unter alien um Hauptes- 
lange hervorragte, einen alten Feind des Bodhisattva, 
einen Jager namens Sonuttara. Da dachte sie: „Dieser 
wird im stande sein meinen Auftrag auszufiihren;" sie 
bat den Konig um Erlaubnis, stieg mit jenem auf den 
obersten Soller des sieben Stockwerke hohen Palastes 
und offnete das nach Norden gehende Fenster. Indem 

') Francis ubersetzt wortlich: „sixtusked“, was ja sicher die 
eigentliche Bedeutung von „chabbisano“ ist. Doch ist im Jataka 
nie davon die Rede, vielmehr werden die „sechs Farben aus- 
strahlenden" Hauer erwahnt, so dafi doch wohl der Kommentator 
mit seiner Deutung „chabbisanam ti chabbannavisanarn" recht hat. 
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sie ihreHand nach dem nordlichen Himalaya ausstreckte, 
sprach sie folgende vier Strophen: 

„Von hier gerade in nordlicher Richtung 
liegt iiber sieben grofien Bergen driiber 
der Sonnseitberg , ein machtiges Gebirge, 
geziert mit Blumen und belebt von Feen. 

Wenn du ersteigst den Pels, der Feen Wohnung, 
dann blicke nach dem Fufi des Berges bin; 
dort siehst du einen wolkengleich gefarbten 
Bananenbaumkonig, achttausend Fufi hoch. 

Dort ruht ein Elefant sechsfarb'gen Russels, 
ganz weifi, gar schwer von andern zu besiegen; 
es schtitzen ihn achttausend Elefanten 
mit Deichselzahnen ; wie der Wind sie stofien^). 

Dort stehen sie und schnauben furchterregend, 
sie ztimen schon, wenn nur der Wind daherkommt; 
doch wenn sie dort ein menschlich Wesen skhen, 
zu Asche machten sie’s, kein Staub blieb’ ilbrig." 

Als dies Sonuttara vernahm, sprach er von Todes- 
furcht erfafit: 

„In diesem Konigshause gibt es, Furstin, 
gar viele Schmucksachen aus reinem Gold, 
aus Perlen, Edelsteinen, Lapis Lazuli; 
was tust du mit dem Schmuck aus Elfenbein? 

Oder willst du die Jagersohne toten?" 

Darauf sprach die Furstin folgende Strophe; 

„Voll Neid und unglucklich bin ich, o Jager, 
und wenn ich dran gedenk’, verdorr’ ich ganz. 

ErfUlle mir, o Jager, diesen Wunsch; 

ich werd’ fUnf Dorfer geben dir nach Wahl." 

ij^lDThTmit Zahnen so grofi wie eine Deichsel; zum Schutze 
ihres KSnigs kommen sie herbei so schnell wie der Wind. 



Nach diesen Worten aber fuhr sie fort; „Lieber 
Jager, ich gab einst den Paccekabuddhas ein Almosen 
und nahm mir dabei den Wunsch vor, dafi ich ira 
stande sein moge, jenen Chaddanta-Elefanten toten und 
seine beiden Hauer mir bringen zu lassen. Ich habe 
ja kein Traumgesicht gehabt, sondern der Wunsch, 
den ich mir vorgenommen habe, soli in Erfullung gehen. 
Gehe du nur hin und furchte dich nicht!" Mit diesen 
Worten ermutigte sie ihn. Er nahm ihre Worte an, 
indem er sagte: „Gut, Edle,“ und indem er fortfuhr: 
„Verkunde mir darum seinen Aufenthaltsort und mache 
ihn mir bekannt,“ fragte er danach folgendermaben: 

„Wo ruht er aus und welchen Ort besucht er, 
was ist sein Weg, wenn er zum Baden geht? 

Wie nimmt sein Bad der Elefantenkbnig, 
wie sollen wir die Spur des Tiers erkennen?" 

Darauf sah sie durch die Erkenntnis der Erinnerung 
an ihre fruhere Geburt den Ort wieder leibhaftig vor 
sich; und um ihn jenem zu beschreiben sprach sie 
folgende zwei Strophen: 

„Unweit von dort ist jener Lotosteich, 
entzuckend, reich an Furten, hoch voll Wasser, 
blumengeschintickt, umschwarnit von Bienenscharen; 
dort nimmt sein Bad der Elefantenkonig. 

Wenn er sein Haupt gebadet kranzgeschmiickt, 
weifi wie die Lotosblum’ an Haupt und Gliedern, 
kehrt er zuriick voll Freud’ in seine Wohnung 
und labt vorausgehen seine edle Gattin.“ 

Da dies Sonuttara vernahin, gab er seine Zustim- 
mung mit den Worten; „Gut, Edle, ich werde diesen 
Elefanten toten und dir seine Ziihne bringen. “ Befriedigt 
gab ihm die Konigin tausend Geldstucke und verab- 
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schiedete ihn mit den Worten: „Gehe jetzt nachhause; 
nach Ablauf von sieben Tagen kehre hierher zuruck." 
Dann lieB sie die Schmiede zu sich rufen und sprach 
zu ihnen: „Ihr Lieben, wir brauchen Axte, Beile, Spa- 
ten, Meifiel, Schmiedehammer zum Durchbrechen eines 
Bambusdickichts, Speere, Grassicheln, Schwerter, eiserne 
Stabe, Pfosten und eiserne dreispitzige Gabeln; fertigt 
sie rasch und bringt sie uns!" Nachdem sie dies be- 
fohlen, liefi sie die Lederarbeiter zu sich rufen und 
gab ihnen folgenden Befehl: „Freunde, ihr miifit fiir 
uns einen Ledersack machen, der ein Fafii) in sich auf- 
nehmen kann; auch brauchen wir Lederschniire, Rie- 
men, Schuhe fiir Elefantenfiifie und einen ledernen 
Sonnenschirm. Macht alles rasch fertig und bringt es 
her!" Die beiden machten dies alles schnell fertig, 
brachten es herbei und gaben es der Konigin. Diese 
suchte nun die Reisebedurfnisse heraus, vom Reibholz 
zum Feueranztinden angefangen, und legte alle Vorrate 
und Hilfsmittel , wie gebackenes Mehl u. dgl. in den 
Ledersack; dies alles war so viel wie ein FaB. 

Nachdem auch Sonuttara seine Vorbereitungen ge- 
trofifen, kam er am siebenten Tage herbei, begriifite 
ehrfurchtsvoll die Konigin und blieb vor ihr stehen. 
Darauf sprach sie zu ihm; „Erledigt sind, Freund, alle 
Vorbereitungen fiir dich; nimm jetzt diesen Ranzen!" 
Jener aber war] sehr stark und besaB die Kraft von 
fiinf Elefanten; deshalb hob er den Sack wie einen 
Kuchenkorb empor, legte ihn iiber die Achsel und 
stand da wie mit leeren Handen. Darauf gab ihm Culla- 
subhadda Lohn fiir seine Knaben, meldete es dem 
Kcinig und entlieB ihn. 


‘) Es ist statt „kumbhakara“ jedenfalls das waiter unten vor- 
kommende „kumbhabhara‘' zu lesen. 
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Nachdem sich dieser vom Konig und der Konigin 
verabschiedet hatte, stieg er vom koniglichen Palast 
herab, stellte sich auf seinen Wagen und verliefi mit 
grofiem Gefolge die Stadt. Nachdem er dann allmahlich 
durch Dorfer und Flecken bis zur Grenze gelangt war, 
liefi er die Leute vom Lande umkehren und zog mit 
den Grenzbewohnern in den Wald hinein. Sobald er 
tiber das Bereich der Menschen hinausgekommen, liefi 
er die Bewohner des Grenziandes umkehren und zog 
allein weiter einen Weg von dreifiig Yojanas. 

Dabei kam er durch ein Dickicht von Kusagras^), 
durch ein Dickicht von Kasagras *) und durch ein Dickicht 
von anderem Gras, durch ein Dickicht von Basilien- 
kraut, durch ein Dickicht von Rohr s), durch ein Dickicht 
von Tirivaccha*) u. dgl, durch Dickichte von Dorn- 
gebusch u. dgl, durch ein Stabdickicht, durch ein ver- 
mischtes Dickicht, durch ein Dickicht, das einem Wald 
vom Rohr®) und Schilf glich und das selbst fur eine 
Schlange schwer zu durchziehen war, durch ein dichtes 
Walddickicht, durch ein Baumdickicht, durch ein Bambus- 
dickicht, durch ein Schmutzdickicht, durch ein Wasser- 
dickicht und durch ein Bergdickicht: zu diesen achtzehn 
Dickichten kam er derReihenach. DieGrasdickichteu.dgl. 
durchschnitt er mit dera Schwerte, die Basilienkraut- 
dickichte usw. durchschnitt er mit dem Messer, zum Durch - 
schneiden der Bambusdickichte nahm er den Speer, die 
Baume hieb er mit der Axt ab, die allzugrofien durchstiefi 
er mit dem Meifiel und bahnte sich so einen Weg. Im 
Bambuswalde machte er sich eineTreppe, stieg das Bambus- 

*) Die besonders zu rituellen Zwecken gebrauchte Grasart 
Poa cynosuroides. 

-) Saccharum spontaneum. 

h Eigentlich von Saccharum Sara. 

*) Wohl gleich skr. trvrt = Ipomoea turpethum. 

*) Amphidonax Kerka. 
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dickicht hinan und fallte einen Banibus; diesen warf er 
auf ein anderes Bambusdickicht und ging so iiber dem 
Bambusdickicht bin. In dem Schmutzdickicht legte er 
ein trocknes Brett bin, ging daruber, legte ein anderes 
bin, bob das erstere wieder auf und legte es wieder 
vor sicb; so kam er iiber dieses binweg. Dann macbte 
er sicb einen Kabn und iiberfubr dainit das Wasser- 
dickicbt. Als er dann an dem Bergdickicbt stand, band 
er die eberne dreizackige Gabel an einen Riemen, warf 
sie nacb oben und liefi sie am Berge festbangen; an 
dem Riemen stieg er sodann binauf, bobrte mit dem 
mit einer diamantenen Spitze versebenen eisernen Stabe 
den Berg an und stiefi den Pfosten binein. Auf diesen 
tretend zog er die dreizackige Gabel beraus und be- 
festigte sie wieder weiter oben; dort stebend bing er 
den Lederriemen auf, stieg daran berab und band ibn 
an dem unteren Pfosten fest. Mit der Imken Hand fafite 
er dann den Riemen, in die recbte nabm er den Ham- 
mer, scblug damit auf den Riemen und zog damit den 
Pfosten wieder beraus; dann stieg er abermals binauf. 
Nacbdem er auf diese Weise auf den Gipfel des Berges 
binaufgestiegen war, stieg er auf der andern Seite wie- 
der berunter, indem er auf die frubere Art auf dem 
Gipfel des ersten Berges den Pflock bineinstiefi, an 
dem Ledersack einen Riemen befestigte, diesen an den 
Pflock band und sicb selbst in den Sack bineinsetzte. 
In der Art, wie die Affen die Affenscblingen auflosen, 
Ibste er dann den Riemen wieder los und kam so her- 
unter; einige berichten aucb, er babe mit dem ledernen 
Sonnenscbirm den Wind aufgefangen und sei wie ein 
Vogel beruntergeflogen. 

Indem der Meister verkiindete, wie er so naeh Subh- 
addasWort die Stadt verlassen und nach Uberwindung von 
sechzehn Dickichten an das Bergdickicbt gelangt sei, wie 

4 

Dutoit, Jat.->kam. V. 



er auch dort sechs Berge uberstiegen und dann auf den 
Gipfel des Goldseitenberges hinaufgestiegen sei, sprach er: 

„Nachdem er so ihr Wort halt’ angenommen, 
da nahm der Jager Kocher mit und Bogen; 
dann uberstieg er sieben grofie Berge 
zu dem gewalt’gen Berg Suvannapassa^). 

Da er den Fels, der Feen Sitz, erstiegen, 
da blickt’ er abwarts nach des Berges Fufie; 
dort sah er einen wolkengleich gefarbten 
Bananenbaunikonig, achttausend Fufi hoch. 

Den Elefant sah er mit sechslarb’gem Russel, 
ganz weifi, gar schwer von andern zu besiegen; 
es schutzten ihn achttausend Elefanten 
mit Deichselzahnen , welche windschnell stiefien. 

Unweit von dort sah er den Lotosteich, 
entziickend, reich an Furten, voll von Wasser, 
blumengeschmiickt, umschwarmt von Bienenscharen; 
dort nahm sein Bad der Elefantenkonig. 

Da er des Elefanten Gang und Standplatz 
gesehcn dort und seinen Weg zum Bade, 
grub eine Grube der unedle Mann, 
von seines Sinns Verblendung angetrieben." 

Folgendes ist die Erzahlung der Reihe nach; Nach- 
dera jener in sieben Jahren, sieben Monaten und sieben 
Tagen an den Aufenthaltsort des grofien Wesens gelangt 
war und nach der oben angegebenen Art erkannt hatte, 
dafi es sein Wohnort war, dachte er: „Hier will ich 
eine Grube graben und darin stehend den Elefanten- 
fiirsten v^erwunden und urns Leben bringen." Nachdem 
er seine Vorbereitungen getrolfen, ging er in den Wald 
hinein und fallte um Pfosten u. dgl. zu erhalten Baume; 
auch richtete er Mengen von Gras her. Als dann die 
Elefanten zum Baden gegangen waren, grub er an der 


h Das Paliwort fiir den „Goldseitenberg“. 
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S telle, wo jener zu stehen pflegte, mit einem grofien 
Spaten eine Grube vier Ellen gro6. Den Schmutz, den 
er ausgegraben, streute er iiber das Wasser bin, wie 
wenn er Samen auswerfen woUte; iiber Steine, die so 
grofi waren wie Morser, stellte er die Pfosten auf, 
legte Sparren und Strange darauf, breitete Bretter dar- 
tiber und liefi nur ein Loch iibrig, so grofi wie ein 
Pfeil. Darauf streute er Staub und Schmutz und machte 
sich auf einer Seite eine Stelle, wo er hineingehen 
konnte. Als so die Grube fertig war, band er zur Zeit 
der Morgendammerung ein Kopftuch um, legte gelbe 
Kleider an, nahm seinen Bogen mit einem giftgetrankten 
Pfeil mit und stieg in die Grube hinab, wo er stehen 
blieb. 

Um diesen Sachverhalt zu erklaren, sprach der Meister; 

„Da er das Loch gegraben, deckt’s der Jager 
mit Brettern und stieg mit dem Bogen selbst hinab. 

Als dorthin kam der Eiefant, da traf er ihn 
und sprach: ,Gelungen ist das schwere Werk‘. 

Getroffen brullte laut der Eiefant 
und alle andern stimmten furchtbar ein; 
indem sie Gras und Holz zu Staub zertraten, 
liefen sie nach acht Seiten auseinander. 

,Ich werd’ ihn toten*, dacht’ er und beruhrt’ ihn; 
da sah er’s gelbe Kleid, der Weisen Farbe. 

Dem Schmerzgequalten kam die Uberlegung; 

,Wer tragt der Heil’gen Kleid, ist alien unverletzlich‘.“ 

Und der Eiefant sprach zu dem Jager folgendes 
Strophenpaar^): 

q Im eigentlichenText befindet sich eine Lucke zwischen diesen 
Stropbe-ic-ruppen. Der Kommentator fuUt sie durch eine lange 
Erzahlun- aus, welche Mafiregeln der Eiefant nach seiner Ver- 
wundung” traf. Francis erganzt nicht glucklich: The Master 
falling into conversation with the hunter, spoke a couple of 

stanzas. 


4 * 
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,,Wenn einer nicht von Stinde frei 
und doch anlegt das gelbe Kleid, 
ist er des gelben Kleids nicht wiirdig, 
der Ungezahmte, Wahrheitsferne. 

Doch wer die Siinde abgelegt 
und wohl befestigt in der Tugend, 
der ist der gelben Kleider wurdig, 
der Wohlgezahmte, Wahrheitsvolle 

Nach diesen Worten loschte das grofie Wesen die 
feindliche Gesinnung gegen jenen in sich aus und fragte 
ihn: „Freund, warum hast du mich verwundet, aus 
eigner Veranlassung oder bist du von einem anderen 
dazu abgeschickt worden?" 

Um dies zu ofFenbaren sprach der Meister: 

„Getroffen von dem grofien Pfeile sprach 
der Elefant freundlich gesinnt zum Jager: 

, Warum, mein Lieber, und zu welchem Zweck 
trafst du mich oder wessen Auftrag ist dies?‘“ 

Ihm esverkundend sprach der Jager folgende Strophe : 

„Des Kasi-Konigs erste Gattin, Herr, 

Subhadda, hochgeehrt im KOnigshause, 
die sah dich und hat es mir aufgetragen; 

,die Zahne will ich‘, so sprach sie zu mir." 

Als dies das groBe Wesen horte, erkannte es: 
„Dies ist die Tat von Cullasubhadda;" es unterdriickte 
seinen Schmerz, und indem es bewies: „Sie verlangt 
nicht nach meinen Zahnen, sondern sie hat dich abge- 
schickt um mich zu t6ten,“ sprach es folgendes Strophen- 
paar: 


b Diese Strophen aus dcm Dhammapadam (V. g und lo) 
stehen auch im Jataka aai, Band II. S. 229. 
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„Vier grofie Zahnepaare ich besitze 
von meinen Vatern und Grofivatern her. 

Dies weifi genau die zorn’ge Konigstochter; 
die Torin haSt niich und wtinscht mich zu toten. 

Erhebe dich, o Jager, nimm die Sage 
und schneid’ die Zahne ab, bevor ich sterbe. 

Dann sage zu der zorn’gen Konigstochter: 

,Tot ist der Elefant, hier sind die Zahne*. “ 

Als jener dessen Worte vernommen, erhob er sich 
von dem Platze, wo er gesessen, nahm seine Sage und 
ging auf den Elefanten zu um ihm die Zahne abzu- 
schneiden. Dieser aber war achtundachtzig Ellen hoch 
und unbesteigbar wie ein Berg; deshalb kam jener nicht 
an seine Zahne hin. Da beugte das groBe Wesen seinen 
KOrper herab und legte sich nieder, das Haupt nach 
unten^). Darauf stieg der Jager hinauf, indem er auf 
dem einera silbernen Bande gleichenden Russel des 
grofien Wesens herumtrat, stellte sich auf seine Stirn- 
geschwulst wie auf die Spitze des Kelasa-Berges, stieB 
das Fleisch am Ende des Maules mit dem Knie zuriick 
und legte es nach innen; dann stieg er von der Stim- 
geschwulst herab und steckte die Sage ihm in das Maul. 

Das groBe Wesen litt groBe Schmerzen und sein 
Maul fullte sich mit Blut. Der Jager aber ging von 
alien Seiten mit seiner Sage heran, vermochte jedoch 
nicht die Zahne abzuschneiden. Da fragte ihn das 
groBe Wesen, das das Blut aus seinem Maule entfernt 
hatte, indem es dabei den Schmerz unterdruckte. „\\^ie, 
Freund, kannst du sie nicht abschneiden? Als jener 
antwortete: „Nein, Herr,“ kam der Elefant wieder zur 
Besinnung und sagte: „Darum, Freund, hebe meinen 

>) Vgl. damit die ahnliche Schilderung im Jataka 72; Band I, 
S. 301 f. 
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Russel auf und lasse ihn das Ende der Sage erfassen." 
Der Jager tat so. Jetzt fafite das grofie Wesen die 
Sage mit seinem Russel und bewegte sie einige Male 
bin und her; da brachen die Zahne ab wie Baum- 
sprossen. 

Darauf fafite es sie, liefi den Jager sie nehmen und 
sagte dazu; „Lieber Jagerssohn, wenn ich dir diese 
Zahne gebe, so gebe ich sie dir nicht, weil sie mir un- 
lieb sind oder weil ich nach der Existenz als Gott 
Sakka, Mara, Brahma oder dgl. verlange ; sondem hundert- 
tausendmal lieber als diese Zahne sind mir die Zahne 
der Erkenntnis der Alhvissenheit. Zur Erlangung der 
Erkenntnis der Alhvissenheit soli mir dieses gute Werk 
als Mittel dienen." Mit diesen Worten gab es ihm die 
Zahne. Dann fragte es; „Freund, wie lange Zeit hast 
du gebraucht um an diesen Ort zu gelangen?" Als 
jener antwortete: „Sieben Jahre, sieben Monate und 
sieben Tage,“ fuhr der Bodhisattva fort: „Gehe, durch 
die ubernatiirliche Macht dieser Zahne wirst du inner- 
halb sieben Tagen nach Benares gelangen." Damit ver- 
schaffte er ihm Schutz und entlieb ihn dann. Nachdem 
er jenen aber entlassen, starb er, bevor noch die Ele- 
fanten und Subhadda zuruckgekehrt waren. 

Um dies zu verkilndigen sprach der Meister : 

„Es stand der Jager auf und nahm die Sage 
und schnitt dem besten Elefant die Zahn’ ab; 
die scbbnen, weiBen, die nicht ihresgleichen 
auf Erden batten, nahm er und enteilte." 

Als er aber fortgegangen war, kamen die Eletanten 
zuruck ohne einen Feind gesehen zu haben. 

Um dies zu verkundigen sprach der Meister: 

„Voll Furcht und traurig ob des Fuhrers Tod 
die Elefanten, die nach acht Richtungen 
gelaufen, kehrten ohne einen Feind 
gesehn zu haben wieder zu ihrem Kbnig." 
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Mit ihnen zusammen kam Subhadda. Nachdem sie 
alle dortselbst geweint und gejammert batten, begaben 
sie sich zu den Paccekabuddhas, denen ihr Stamm 
diente, und sagten zu ihnen: „Ihr Herren, der euch 
mit den Hilfsmittebi versorgte, ist von einem giftigen 
Pfeil verwundet worden und gestorben; kommt und be- 
sucht seinen Leichenplatz." Darauf kamen die ftlnf- 
hundert Paccekabuddhas durch die Luft herbei und 
stiegen in dem eingezaunten Platz auf die Erde hinab. 
In diesem Augenblick hoben zwei junge Elefanten den 
Leichnam des Elefantenkonigs mit ihren Hauern empor, 
brachten damit den Paccekabuddhas ihre Verehrung 
dar, legten ihn dann auf einen Scheiterhaufen und ver- 
brannten ihn. Die Paccekabuddhas aber sagten die 
ganze Nacht an dem Verbrennungsplatze heilige Verse 
her. Darauf loschten die achttausend Elefanten den 
Scheiterhaufen aus, badeten und kehrten an ihren Wohn- 
ort zuruck, indem sie Subhadda vorangehen liefien. 

Um dies zu verkilndigou sprach der Meister: 

„Nachdem die Elefanten dort geweint, geklagt, 
streuten sie Staub aut ihre eignen Haupter 
und kehrten all' zuruck in ihre Wohnung; 
vorangehn liefien sie Furstin Subhadda." — 

Als aber noch nicht der siebente Tag herangekommen 
war, traf Sonuttara mit den Hauern des Elefanten in 
Benares ein. 

Um diesen Sachverhalt zu erklaren sprach der Meister: 

„Mit den Zahnen des Elefantenfursten, 

die schon und weifi, auf Erden unvergleichlich, 

mit goldnen Strahlen iiberallhin glanzten, 

kam jener Jager nach der Kasistadt 

und bot die Zahne dar der Konigstochter: 

Tot, ist der Elefant, hier sind die Hauer'. “ 
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Nachdem er zu ihr aber die Hauer herbeigebracht 
hatte, sagte er: „Edle, der Elefant, gegen den ihr un- 
ausloschlichen Hafi im Herzen hegtet, der ist von mir 
erschlagen und tot.“ Sie fragte: „Kannst du mir be- 
weisen, dafi er tot ist?“ Darauf antwortete er: „Er- 
kennt, dafi er tot ist; dies sind seine Hauer;" und er 
gab ihr die Zahne. Sie nahm die mit sechsfarbigen 
Strahlen geschmilckten Hauer mit einem Edelsteinpalm- 
stengel entgegen und legte sie auf ihrenSchofi. Als sie aber 
so die Zahne dessen betrachtete, der in ihrer friiheren 
Existenz ihr lieber Gatte gewesen, dachte sie: „Emen 
solchen mit einer solch«n Herrlichkeit ausgestatteten 
Elefanten hat er mit einem giftigen Pfeile urns Leben 
gebracht, hat ihm die Hauer abgeschnitten und ist dann 
wieder hierher zuruckgekommen!" Und da sie des 
grofien Wesens gedachte, wurde sie von Schmerz be- 
fallen und konnte ihn nicht ertragen; ihr Herz brach 
ihr dortselbst und sie starb an demselben Tage. 

Um dies zu verkilndigen sprach der Meister: 

„Da sie gesehn die Zahne des Elefanten, 
der in ihrem friih’ren Leben ihr lieber Gatte 
gewesen, da brach dort sogleich ihr Herz 
und dadurch mufite diese Torin sterben." — 

Die folgenden Strophen wurden von den Theras ge- 
dichtet, die den Dhamma^) hersagten und dabei die Vor- 
zuge des mit den zehn Kraften Ausgestatteten priesen: 

„Da er erleuchtet war und grofi von Macht, 
da lachelt' er in der Versammlung Mitte. 

Es fragten ihn die Monche befreiten Sinnes; 
nicht ohne Ursach’ zeigen dies die Buddhas. 


Gemeint ist der Suttapitaka (vgl. „Leben des Buddha", 
S. XV), zu dem auch die Jatakaverse gehoren. Auch sonst wird 
erzahlt, dafi die buddhistischen Monche die heiligen Schriften 
ganz hersagten. 
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,Das junge Madchen, das ihr da gesehen 
mit gelben Kleidern in dem Orden lebend, 
dasselbe war damals die Konigstochter ; 
ich war damals der Elefantenkonig. 

Der mit den Zahnen des Elefantenfiirsten, 
die weifi und rein, auf Erden unvergleichlich, 
als Jager in die Kasistadt zuriickkam, 
derselbe Mann war damals Devadatta.' 

Die wertvolle, schon lange Zeit gescheh'ne 
alte Geschichte in verschiednen Arten 
erzahlt’ der Buddha, der sie selbst erkannte, 
befreit von Not, von Kummer und von Pein. 

Er sprach: ,Ich selber war furwahr 
zu jener Zeit dortselbst, ihr MCnche, 
damals der Elefantenkdnig; 
so merkt euch dieses Jataka.‘“ — 

Nachdem sie aber diese Unterweisung angehdrt batten, 
wurden viele bekehrt oder gelangten zu andern Frilchten 
der Wege; jene Nonne aber erlangte nachher die Qber- 
natGrliche Einsicht und gelangte so zur Heiligkeit. 

Ende der Erzahlung von Chaddanta. 


515. Die Erzfihlung von Sambhava. 

„Zum Konigtum sind wir gelangt." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Vollendung des Wissens. Die Begebenheit aus der 
Gegenwart wird im Mahaumraagga-Jataka i) erzahlt werden. 

Ehemals aber regierte im Konigreiche Kuru in der 
Stadt Indapatta Dhananjaya-Korabya^). Ihm war ein 
Brahmane namens Sucirata sein Hauspriester und sein 
Unterweiser in weltlichen und geistlichen Dingen. Der 

Jataka 546; bei Fausboll Band VI, S. 329—478. 

’) D. h. Dh. aus dem Stamme der Kurus. 
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Konig iibte gute Werke wie Almosengeben u. dgl. und 
regierte in Gerechtigkeit sein Reich. Eines Tages hatte 
er sich eine Frage zurechtgelegt nach der Aufopferung 
filr die Gerechtigkeit. Er lieB den Brahmanen Sucirata 
auf einem Sitze Platz nehmen, erwies ihm Ehrung und 
sprach, indent er ihm die Frage vorlegte, folgende vier 
Strophen: 

„Zum Konigtum sind wir gelangt, 
zur Herrschaft auch, Sucirata; 
jetzt will zur vollen GroB’ ich kommen 
und diese Erde unterwerfen 

gerecht, nicht ungerechterweise; 
denn Unrecht kann mir nicht gefallen. 

Zu iiben ist Gerechtigkeit 
fur den KOnig, Sucirata, 

daB wir auf Erden ungetadelt 
und ungetadelt nach dem Tode 
uns Ruhm erwerben mogen unter 
Gottern und Menschen, o Brahmane. 

Ich suche meinen Nutzen und 
zugleich gerecht zu sein, Brahmane; 
was niitzlich mir und auch gerecht, 
das sage mir auf meine Frage !“ — 

Diese Frage aber war tiefsinnig und gehorte nur 
zum Bereiche des Buddha. Nur fiir den allwissenden 
Buddha paBt diese Frage; wenn aber ein solcher nicht 
vorhanden ist, dann auch fiir einen nach der Erkenntnis 
der Allwissenheit forschenden Bodhisattva. Weil nun 
Sucirata nicht selbst der Bodhisattva war, konnte er die 
Frage nicht beantworten; da er sie aber nicht beant- 
worten konnte, betatigte er nicht den Hochmut der 
Gelehrten, sondern er sprach um seine Unfahigkeit 
dazu darzutun folgende Strophe: 
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„Nicht ohne den Vidhura, Konig, 
kann man dir dieses hier v'erkiinden, 
wie deinen Nutzen du kannst suchen 
und auch gerecht noch bleiben, Edler.“ 

Als der Konig dessen Worte vernahm, versetzte 
er: „Darum, Brahmane, gehe rasch zu diesem Manne 
bin!" er gab ihm ein Geschenk und sprach, weil er ihn 
fortzuschicken wiinschte, folgende Strophe: 

„Wohlan, so gehe also hin 
zu Vidhura, von niir gesendet. 

Ninim auch ein Nikkhai) Goldes mit 
bei diesem Gang, Sucirata; 
bring’ ihm die Gabe, dafi er zeige, 
was niltzlich und zugleich gerecht." 

Nach diesen Worten aber gab er ihm um die Be- 
antwortung der Frage darauf zu schreiben eine goldene 
Platte, die hunderttausend wert war; zur Reise gab er 
ihm einen Wagen, zum Gefolge eine ganze Heeres- 
abteilung, dazu noch ein Geschenk und entliefi ihn in 
demselben Augenblick. Als jener die Stadt Indapatta 
verlassen, zog er nicht geradenwegs nach Benares, son- 
dern wo nur Weise wohnten, diese Orter besuchte er 
alle. Da er aber auf dem ganzen Jambu-Erdteil niemand 
land, der ihm die Frage beantwortet hatte, kam er auch 
allmahlich nach Benares, wo er an einem Orte seine 
Wohnung nahm. Mit wenigen Begleitern ging er zur Zeit, 
da man das Fruhmahl verzehrt, nach dem Hause des 
Vidhura und liefi seine Ankunft melden; als jener ihn 
rufen liefi, sah er ihn, wie er in seinem eigenen Hause 
das Mahl einnahm. 

Um dies zu verkunden sprach der Meister folgende 
siebente Strophe; 

') Vgl. Band IV, S. 266. Anm. 4. 
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„So war also Bharadvaja 
zu Vidhura jetzt hingekommen 
und der gro6e Brahmane sah ihn, 
vvie er im eignen Hause speiste." 

Dieser aber war ein Jugendfreund des Sucirata, 
der mit ihni im Hause desselben Lehrers die Wissen- 
schaften erlernt hatte. AIs er darum mit Vidhura zu- 
sammen gespeist hatte und nach Beendigung der Mahl- 
zeit zufrieden bei ihm safi, sagte er auf dessen Frage: 
„Freund, aus weichem Grunde bist du gekommen?", 
um ihm die Ursache seines Kommens zu verkunden, 
folgende achte Strophe: 

„\’om ruhmreichen Kbnig Korabya 
bin ich als Bote abgesandt. 

, Frage, was niitzlich und gerecht', 
so sprach zu mir Yudhitthila'); 
darum, was nutzlich und gerecht, 
sag’, V’idhura, auf meine Frage!" 

Damals dachte der Brahmane: „Ich werde die 
Gunst vieler Leute gewinnen" und iiberlegte eine Ent- 
scheidung, als sollte er den Ganges abschlieBen; des- 
halb fand er keine Zeit um die Frage zu beantworten. 
Um dies zu verkunden sprach er folgende neunte Strophe : 

„Den Ganges werden sie rair noch 
abschlieBen; ich kann nicht, Brahmane, 
den groBen Strom abschlieBen lassen. 

Wie sollte also dieses gehen?^) 

‘) Der Konig gehorte zum Stanime der Kuru, aber zur 
Familie Yudhitthila (Yudhisthira). 

’j Die Stelle ist dunkel und wird auch durch den Kommen- 
tator nicht aufgeklart; Francis iibersetzt wie so oft ganz frei und 
ungenau. Vielleicht bedeutet es: VVenn ich die Frage beant- 
worten wollte, hatte ich keine Zeit um meine fur viel Volks 
wichtigen Entscheidungen zu treften. Dann kdnntcn sie alles 
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Drum kann ich dir die Frag’ nicht losen, 
was niitzlich und zugleich gerecht." 

Nach diesen Worten aber fuhr er fort: „Mein Sohn 
ist weise und wissensreicher als ich; dieser wird dir 
die Losung geben. Gehe zu ihm bin!" Und er sprach 
folgende zehnte Strophe: 

„Bhadrakara, so heifit mein Sohn, 
mein eigner Sprofi, vmn mir erzeugt; 
zu dem geh’ hin und frage ihn, 
was niitzlich und gerecht, Brahmane." 

Als Sucirata dies horte, verliefi er das Haus des 
Vidhura und begab sich in die Wohnung des Bhadra- 
kara, als dieser nach dem Fruhmahle gerade inraitten 
seines Gefolges sa6. 

Um dies zu verkiinden sprach der Meister folgende 
elfte Strophe : 

„Es ging also Bharadvaja 
zu Bhadrakara darauf bin 
und der grofie Brahmane fand ihn, 
wie er in seinem Hause safi.“ 

Als er dorthin kam und von dem jungen Brah- 
manen Bhadrakara durch Anbietung eines Sitzes und 
eines Geschenkes geehrt wurde, setzte er sich nieder 
und sprach, nach der Veranlassung zu seiner Ankunft 
gefragt, folgende zwolfte Strophe: 

„Vom ruhmreichen Konig Koravya 
bin ich als Bote hergeschickt; 

,was niitzlich und gerecht, erfrage'. 


mSgliche Unheil stiffen; deshalb kann ich mich mit dieser Sache 
nicht beschaftigen." In der der Strophe vorausgehenden Prosa- 
stelle ist allerdings „Gahgam pidahati" anders aufgefafit, doch 
beweist dies nicht viel. 
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so sprach zu mir Yudhitthila. 

Was niitzlich und zugleich gerecht, 
sag’ mir darum, Bhadrakara!" 

Es entgegnete ihm aber Bhadrakara; „Mein Lieber, 
ich bin in diesen Tagen beschaftigt mit der Liebschaft 
mit eines andern Weib. Mein Denken ist getrubt; da- 
rum werde ich dir die Frage nicht Ibsen kbnnen. Mein 
jiingerer Bruder Sanjaya aber hat eine klarere Einsicht 
wie ich. Frage ihn; er wird dir die Frage beantworten." 
Und um ihn zu diesem zu schicken sprach er folgende 
zwei Strophen; 

„Die Tragstange voll Fleisch ablegend 
stiirz' ich mich auf die Eidechse^); 
ich kann dir keine Antwort geben, 
gefragt, was ntitzlich und gerecht. 

Doch hab’ ich einen jiing'ren Bruder, 
den Sanjaya, Sucirata. 

Zu diesem geh’ und frag’, Brahmane, 
was ntitzlich und zugleich gerecht." — 

In demselben Augenblick noch begab sich jener 
nach der Wohnung des Sanja3-a; und als dieser ihm 
die schuldige Ehrung erwiesen, erklarte er ihm auf 
seine Frage, warum er gekommen sei. 

Um dies zu verkunden sprach der Meister folgende 
zwei Strophen; 

„Es ging also Bharadvaja 
nunmehr zu Sanjaya hintiber 
und der grofie Brahmane sah ihn, 
wie er bei dein Gefolge saB. 


D. h, ich strebe augenblicklich nach Wertlosem und gebe 
dafur Wertvolles auf: ein Beweis, dafi mein Geist nicht klar ist. 
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,Vom ruhmreichen K6nig Koravya 
bin ich als Bote hergesandt; 

,was nutzlich und gerecht, erfrage', 
so sprach zu mir Yudhitthila. 

Was nutzlich und zugleich gerecht, 
sag’, Sanjaya, auf nieine Frage.‘“ 

Der Jilngling Sanjaya aber verehrte damals eines 
andern Weib; darum sagte er zu jenem: „Mein Lieber, 
ich verehre eines andern Weib; dabei mu6 ich den 
Ganges iiberschreiten um an das andere Ufer zu kom- 
men. Wahrend ich aber abends und morgens den Flu6 
iiberschreite, verschlingt mich der Tod^); daher ist mein 
Geist getrubt. Ich vverde es dir nicht beantworten 
konnen; mein jiingster Bruder Sambhava aber, der erst 
sieben Jahre alt ist, ist hundert- und tausendmal ver- 
standiger als ich. Er wird es dir verktindigen; gehe 
hin und frage ihn.“ 

Um diesen Sachverhalt zu erklaren sprach der Meister 
folgende zwei Strophen: 

„Immer hat mich der Tod im Rachen 
abends und friih, Sucirata; 
drum kann ich dir die Frag’ nicht losen, 
was niitzlich und zugleich gerecht. 

Doch hah' ich einen jQng’ren Bruder, 
den Sambhava, Sucirata. 

Geh’ hin und frage ihn, Brahmane, 
was nutzlich und zugleich gerecht." 

Als dies Sucirata hdrte, dachte er: „Diese Frage 
wird auf dieser Welt unmoglich sein; es ist ja niemand 
da, der sie auflosen konnte, glaube ich." Und er sprach 
folgende zwei Strophen: 

„Dies ist wohl noch nicht dagewesen; 
furwahr, das kann uns nicht gefallen. 

‘) D. h. ich befinde mich im Rachen des Todes. 
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Drei Leute, Vater und zwei Sohne, 
verstehn es nicht mit ihretn Wissen. 

Ihr konnt mir nicht die Frage losen, 
was niitzlich und zugleich gerecht; 
wie sollt’ es denn ein Knabe wissen, 
gefragt, was niitzlich und gerecht I “ 

Als dies der Jungling Sahjaya vernhm, erwiderte 
er: „Mein Lieber, glaube nicht, der Prinz Sambhava 
sei nur ein kleiner Knabe. Wenn auch sonst niemand 
da ist zur Beantwortung der Frage, so gehe hin und 
frage ihn.“ Und indem er mit erlauternden Gleichnissen 
den Ruhm des Knaben verktlndete, sprach er folgende 
zwolf Strophen: 

„Veracht’ ihn nicht als einen Knaben 
ohne den Sambhava zu fragen; 
wenn du Sambhava fragst, erfahrst du, 
was niitzlich und gerecht, Brahmane. 

Gleichwie der Mond, wenn fleckenlos 
er auf der Himmelsbahn dahinzieht, 
der Sterne Scharen in der Welt 
durch seinen Schein weit iiberstrahlt: 

so ist auch Sambhava der Knabe 
durch reiches Wissen ausgezeichnet. 

Veracht’ ihn nicht als allzujung 
ohne den Sambhava zu fragen; 
wenn du Sambhava fragst, erfahrst du, 
was nutzlich und gerecht, Brahmane. 

Gleichwie der Monat Rammaka^), 

Brahmane, von des Sommers Monden 

die andern alle ubertrifft 

an Pracht der Baume und der Blumen: 

Auf Deutsch; „der Erfreuende"; ein anderer Name fur den 
Monat Citta, den zweiten Fruhlingsmonat. 
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so ist auch Sambhava der Knabe 
durch reiches Wissen ausgezeichnet. 
Veracht’ ihn nicht als allzu jung 
ohne den Sambhava zu fragen; 
wenn Sambhava du fragst, erfahrst du, 
was niitzlich und gerecht, Brahmane. 

Gleichwie der Gandhamadana, 
der schneebedeckte Berg, Brahmane, 
mit Baumen aller Art bedeckt 
die Heimat ist der Gotterscharen 
und von gottlichen Krautern duftet 
und glanzt nach alien Richtungen: 

so ist auch Sambhava der Knabe 
durch reiches Wissen ausgezeichnet. 
Veracht’ ihn nicht als allzu jung 
ohne den Sambhava zu fragen; 
wenn Sambhava du fragst, erfahrst du, 
was nutzlich und gerecht, Brahmane. 

Gleichwie das Feuer, o Brahmane, 
bekranzt mit Strahlen, glanzerfullt 
im Waldesdickicht brennend wandelt, 
dafi schwarzgebrannt die Strafie wird, 

wie wenn buttergenahrt das Feuer 
die hochsten Walder niederbrennt, 
verheerend auf der Bergesspitze 
zur Mitternacht weithin erglanzt: 

so ist auch Sambhava der Knabe 
durch reiches Wissen uberragend. 
Veracht’ ihn nicht als allzu jung 
ohne den Sambhava zu fragen; 
wenn Sambhava du fragst, erfahrst du, 
was nutzlich und gerecht, Brahmane. 

T 0 

Dutoit, Jatakam. V. 



Ein edles Ro6 an seiner Schnelle 
erkennt man, an der Last den Ochsen, 
beim Melken eine gute Kuh, 
beim Reden einen weisen Mann; 

so ist auch Sambhava der Knabe 
durch reiches Wissen ausgezeichnet. 

Veracht' ihn nicht als allzu jung 
ohne den Sambhava zu fragen; 
wenn Sambhava du fragst, erfahrst du, 
was nutzlich und gerecht, Brahmane." 

Als so jener den Sambhava pries, dachte Sucirata: 
„Ich werde ihm die Frage vorlegen und es daraus er- 
kennen," und er fragte: „Wo ist aber dein jiingster 
Bruder?" Da offnete jener das Fenster, streckte seine 
Hand aus und sagte: „Dieser da, der am Tore des 
Palastes auf der StraBe mit den anderen Knaben spielt mit 
dem goldfarbigen Korper, das ist mein jiingster Bruder. 
Gehe zu ihm bin und frage ihn; mit Buddhaanmut wird 
er deine Frage beantworten." 

Als Sucirata dessen Worte vernommen, stieg er 
von dem Palaste herab und ging zu dem Knaben hin. 
Zu welcher Zeit? Als gerade der Knabe, nachdem er 
das Gewand, mit dem er bekleidet war, ausgezogen 
und auf die Schultern gelegt hatte, dastand und mit 
beiden Handen Staub aufhob. 

Um diesen Sachverhalt zu offenbaren sprach der 
Meister folgende Strophe: 

„Es ging also Bharadvaja 
nunmehr zu Sambhava hintiber; 
und der grofie Brahmane sah ihn, 
wie draufien vor dem Tor er spielte." 

Als aber das groBe Wesen den Brahmanen kom- 
men vmd vor sich stehen sah, fragte es: „Mein Lieber, 
auswelchem Grunde bist du gekommen?" Er erwiderte: 
„Mein Sohn, ich habe auf dem ganzen Jambu-Erdteil 
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umhergesucht und niemand finden konnen, der mir 
meine gestellte Frage hatte beantworten konnen; des- 
halb bin ich zu dir gekommen." Darauf sprach der 
Bodhisattva: „Au{ dem ganzen Jambu-Erdteil wurde die 
Frage nicht entschieden, zu mir ist er gekommen; an 
Einsicht bin ich hoch von Alter!" Er gewann sein 
Schamgefiihl wieder, warf den in die Hand genom- 
menen Schmutz weg, nahm sein Gevvand von der 
Schulter und zog es an. Dann liefi der Allwissende 
die Einladung ergehen; „Frage, Brahmane; mit Buddha- 
anmut werde ich dir antworten!" 

Darauf stellte der Brahmane seine Fiage mit fol- 
gender Strophe: 

„Vom ruhmreichen Konig Koravya 
bin ich als Bote hergesandt; 

,was glticklich und gerecht ist, frage’, 
so sprach zu mir Yudhitthila. 

Was ntitzlich und zugleich gerecht, 
sag’, Sambhava, auf meine Frage!" 


Der Sinn der Frage war dem weisen Sambhava 
so klar wie der Vollmond in der Mitte des Himmels. 
Indem er darauf zu jenem sagte: „So hore also," sprach 
er um die Frage nach der Aufopferung fur die Ge- 
rechtigkeit zu beantworten folgende Strophe: 

„In Wahrheit will ich dir’s verkunden, 
so gut ich es allein nur kann, 
damit der Konig wohl erkenne, 
ob er es tun soil oder nicht." 


Wahrend er aber auf der Strafie stand und mit 
siifier Stimme die Wahrheit verkiindete, verbreitete 
sich dieser Klang uber die ganze zwolf Yojanas mes- 
sende Stadt Benares. Darauf versammelten sich der 
Konig, der Vizekonig und die andern alle; das grofie 
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Wesen aber trug inmitten einer grofien Menschenmenge 
seine Wahrheitsunterweisung vor. 

Nachdem es so mit dieser Strophe in die Beant- 
wortung der Frage gewilligt, sprach es urn jetzt die 
Frage nach der Aufopferung fur die Gerechtigkeit zu 
beantworten folgende Strophen: 

„,Heut’ Oder morgen' rate^), wenn 
der Konig fragt, Sucirata, 
und danach handeln soil der Konig 
Yudhitthila, wenn’s Nutzen bringt. 

Zum Denken rate nur, wenn dich 
der Konig fragt, Sucirata; 
nicht folge er dem falschen Weg 
so wie ein unverstand’ger Tor. 

Er geh’ nicht iiber sich hinaus, 
er tu’ nicht Ungerechtigkeit, 
nicht tausch’ er sich durch Unglauben, 
sei nicht auf Schadliches bedacht. 

Und welcher Edle wohl versteht, 
daB diese Dinge sind zu tun, 
bei diesem Konig vvachst die Macht 
so wie der Mond zur Vollmondszeit. 

Seinen Verwandten ist er lieb, 
unter den Freunden er erglanzt; 
und nach dem Tode voller Weisheit 
gelangt er in das Himmelreich." 

') Bei der Erklarung, die darin gipfelt, dafi man nicht das 
Gute auf morgen verschieben, das Bose aber an demselben 
Tage noch tun solle, fiigt der Kommentator zwei Verse hinzu; 
„Noch heute sei das Werk getan; 
wer weifi, ob er nicht morgen tot?“ 

(aus dem auch im Jataka 509 zitierten Bhaddekaratta-Sutta) und 
„Der FleiS’ge kommt zum Pfad des Lebens, 
der TrSge auf den Weg des Todes." 
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So beantwortete das groBe Wesen, wie wenn es 
an der Flache des Himmels den Mond heraufsteigen 
liefie, mit Buddhaanmut die Frage des Brahmanen. Die 
X’olksmenge gab mit Rufen, Schreien und Schnippen 
mit den Fingern ihren Beifall tausendfach zu erkennen; 
sie warfen ihre Gewander in die Luft und schnippten 
mit den Fingern. Auch ihre Schmucksachen an den 
Handen usw. warfen sie weg; die Schatze aber, die 
so weggeworfen wurden, waren zehn Millionen 
wert. Auch der Konig liefi ihm hochbefriedigt grofie 
Ehrung zu teil werden. Sucirata seinerseits brachte 
ihm mit tausend Nikkhas Gold seine Huldigung dar, 
schrieb auf die goldene Platte mit echter Scharlach- 
farbe die Beantwortung der Frage und kehrte nach der 
Stadt Indapatta zuruck, wo er dem Kbnige die Frage 
nach der Aufopferung fur die Gerechtigkeit beantwortete. 
Der Konig aber beharrte bei dieser Wahrheit und ge- 
langte dadurch auf den Himmelspfad. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung mit den 
Worten: Nicht nur jetzt sondern auch friiher schon besafi 
der Vollendete grofie Einsicht" beschlossen hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war der 
Konig Dhananja3’a Ananda, Sucirata war Anuruddha, Vi- 
dhura war Kassapa, Bhadrakara war Mogallana, der junge 
Brahmane Sanjaya war Sariputta, der weise Sambhava 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Sambhava. 


516. Die groBeErzahlung von demAffen‘). 

, Ein Konig lebte zu Benares." Dies erzahlte der 
Meister, da er Im VeEvana verweilte, mit Beziehung dar- 

') So genannt zum Unterschied von den beiden anderen Er- 
zahlungen°vom Affen, Jataka 250 und 404- 
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auf, dafi ihn Devadatta durch einen Felsblock verwundet 
hatte^). Als dieser nainlich die Bogenschutzen entsandt 
und in der Folgezeit auf ihn einen Felsblock geschleudert 
hatte, erzahlten die MOnche von der Unehre des Devadatta. 
Da sprach zu ihnen der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr 
Monche, sondem auch fruher schon hat Devadatta nach 
mir einen Stein geworfen." Nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahniadatta regierte, hatte 
in einem Dorfe des Reiches Kasi ein seinen Acker be- 
bauender Brahmane sein Feld gepflugt; darauf liefi er 
seine Binder frei und begann mit dem Spaten zu arbeiten. 
Die Binder, die in einem Gebiisch die Blatter frafien, 
kamen allmahlich in den Wald und liefen davon. Als 
nun jener merkte, da6 es Zeit war, und den Spaten 
beiseite legte, schaute er sich nach seinen Rindern um 
und land sie nicht. Voll Betriibnis ging er um sie zu 
suchen in den Wald hinein und gelangte so bei seinem 
Nachforschen bis in den Himalaya, wo er die Richtung 
verier. Wahrend er sieben Tage lang ohne Nahrung 
umherirrte, bemerkte er einen Tinduka-Baum^), bestieg 
ihn und afi seine Blatter; dabei fiel er herunter und 
stiirzte in einen sechzig Ellen tiefen Hollenabgrund. 
Dort verbrachte er zwolf Tage. 

Damals hatte der Bodhisattva im Affengeschlecht 
seine Wiedergeburt genommen. Als er gerade Wald- 
fruchte verzehrte, sah er den Mann; er hielt sich an 
einem Steine fest und zog den Mann heraus. Als er 
aber schlief, zerschlug jener sein Haupt mit einem Steine. 
Da das grofie Wesen jene seine Tat merkte, sprang es 
empor, setzte sich auf einen Ast und sprach: „He, 
Mann, gehe du auf der Erde; ich werde dir den Weg 

h Vgl. „Leben des Buddha", S. 176; die Geschichte mit dem 
Bogenschutzen ebenda S. 173 ff 

B Der Baum Diospyros Embryopteris. 
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zeigen und auf den Spitzen der Zweige wandeln." 
Nachdem er so den Mann aus dem Walde herausgefiihrt 
und auf die Strafie gebracht hatte, kehrte er wieder in 
seine Berggegend zurtick. 

Der Mann aber bekam, weil er sich so gegen das 
grofie Wesen verfehlt hatte, den Aussatz und wurde 
noch auf dieser Welt eine Art Menschengespenst. Als 
er sieben Jahre lang von seinem Leid zu Boden ge- 
driickt umhergewandelt war, ging er einmal zu Benares 
in den Migacira-Park, breitete innerhalb der Umwallung 
Kadali-Blatter 1) aus und legte sich schmerzgequalt dar- 
auf. Damals war der Konig von Benares in seinen 
Park gegangen und wandelte dort umher; da sah er 
jenen und fragte: „Wer bist du? Was hast du getan, 
dafi du solches Leid erduldest?" Darauf erzahlte ihm 
jener alles mit Ausfiihrlichkeit. 

Um diesen Sachverhalt zu erklSren sprach der Meister: 

„Ein Kdnig lebte zu Benares, 
der Kasi-Leute Reichsvermehrer ; 
umringt von Freunden und Ministern 
ging er zum Park Migadra. 

Einen Brahmanen sah er dort, 

der weiB und glanzend war und trocken^^j 

mit Lochem wie ein Kuvilara®), 

mager, dafi man die Adern sah. 

Als nun der Konig sah den Mann, 
der hfichstes Mitleid ihm erregte, 
den magern, fragf er ihn voll Furcht: 

,Was fiir ein Damon bist du wohl? 

Hande und Fufie sind dir weifi, 
vicl weifier ist jedoch dein Haupt; 


') Kadali ist der Baum Musa Sapientum. 
-) Als Folge des Aussatzes. 

) Ein Ebenholzbaum, Bauhinia varigata. 
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gesprenkelt ist dein ganzer KSrper, 
voll trocknen Aussatzes bist du. 

Einer Reihe von Spinnwirteln 
dein Rucken gleicht im Auf und Nieder: 
voll schwarzer Knoten sind die Glieder. 
Nicht sah ich jemals deinesgleichen. 

Schwankendcn FuBes zitterst du, 
bist mager, dafi man sieht die Adern; 
verdorrt , verhungert siehst du aus; 
woher bist du denn hergekommen? 

Elend und schwachlicb siehst du aus, 
von schlechter Farbe, ganz zum Fiirchten: 
die Mutter selbst, die dich gebar, 
wilrde dich nicht so sehen wollen. 

Was hast du denn vordem getan 
und welchen Mord hast du begangen? 
Was fur 'ne Tat begingest du, 
daB du zu solchem Leid gelangtest?" 

Darauf sprach der Brahmane folgendes: 

„Schnell werde ich es dir verkiinden, 
so gut’s in meinen Kraften steht; 
denn wer die Wahrheit sagt, den preisen 
auf dieser Erdenwelt die Wcisen. 

Allein ging ich, ein Rind zu suchen, 
und kam verirrt in einen Wald, 
in einen weiten, wiisten Forst, 
belebt von vielen Elefanten. 

Verloren war ich in dem Dickicht, 
wo Raubtiere umherschlichen ; 
dort wandelte ich sieben Tage 
geciualt von Plunger und von Durst. 

Da sah ich einen Tinduka, 
der ich von Hunger war entkraftet; 
er hing iiber den Abgrund hin 
und vide reife Fruchte trug er. 
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Vom Wind herabgevvehte afi ich 
und sie gefielen mir gar wohl; 
voll Hunger stieg ich auf den Baum: 

,dort werd’ ich bleiben und verzehren*. 

Die eine Frucht halt’ ich gegessen 
und nach der zweiten ich begehrte; 
doch davon brach der Zweig mir ab, 
wie von der scharfen Axt getroffen. 

Mitsamt den Zweigen sturzte ich, 
den Fufi nach oben, Kopf nach unten 
in jenen Bergesschlund hinab, 
wo keine Hilfe war, kein Halten. 

Doch weil dort tiefes Wasser war, 
deshalb zerschmetterte ich nicht. 

Dort blieb ich liegen, aller Freude 
beraubt, wahrend zehn vollen Nachten. — 

« 

Da kam ein AfFe mit 'nem Schwanz 
wie eine Kuh; in Hdhlen wohnt’ er: 
von Zweig zu Zweige schwang er sich 
und so afi er der Baume Friichte. 

Als er mich mager sah und gelb, 
da sprach er mitleidsvoll zu mir: 

, Holla, vver ist denn dieses hier, 
der so vom Ungliick ist gequalt? 

Ob du ein Mensch bist oder Damon, 
das offenbare mir von dirl‘ 

Ich faltete zu ihm die Hande 
und sagte zu ihm dieses Wort: 

,Ein Mensch bin ich, ins Ungluck stQrzt' ich; 
ich kann von hier nicht wieder fort. 

Drum sag’ zu Euch ich: Heil sei Euch; 
gewahre du mir deine Flilfe!' 

Jetzt einen schweren Stein ergriff 
der Affe und ging an den Berg: 
an jenen Stein stemmt er sich an 
und dann sagte zu mir der Starke t): 

’■) „nisabho“ = skr. „nrsah‘‘, planner bezwingend“. 
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,Komm her und steig’ auf meinen Rucken, 
fafi’ meinen Hals mit deinen Armen; 
schnell werde ich heraus dich tragen 
aus diesem tiefen Bergesschlund.* 

Als ich nun diese Worte horte 
des majestat'schen Affenfursten, 
da stieg ich auf des Starken Rucken, 
umfafit' den Hals mit meinen Armen. 

So brachte er mich dann heraus, 
der ruhmreiche, gewalt'ge Affe, 
mit grofier Anstrengung und Muhe 
rasch aus der Berges tiefem Schlund. 

Als mich herausgebracht der Weise, 
der Starke, da sprach er zu mir: 

,Wohlan, mein Freund, bewache mich; 
ich mOchte jetzt ein wenig schlafen. 

Lowen und Tiger oder Panther, 

Baren und andre Waldestiere^) 
kSnnten verletzen mich, den Matten; 
wenn du sie siehst, halte sie fern!' 

Nachdem mich dieser so gerettet, 
schlief er fiir einen Augenblick: 
da stieg in mir unklugerweise 
ein gar bdser Gedanke auf; 

,Fur Menschen ist er zu verzehren 
so wie die andern Waldestiere; 
wie wenn ich nun den Affen totet' 
und damit meinen Hunger stillte? 

Wenn ich gegessen, werd’ ich gehen 
und noch gar viel Fleisch mit mir nehmen; 
aus der Wildnis werd' ich entkommen 
und er wird mir zur Speise dienen.' 

Darauf ergriff ich einen Stein 
und schleudert’ ihn nach seinem Haupte; 
doch weil ermattet meine Hand, 
besaS der Wurf geringe Kraft. 

*) Nach der Lesart .,j'atha c’anne vane miga", die dem Koni- 
mentator vorlag. 
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Schnell sprang der Affe jetzt empor; 
den ganzen Korper blutbesudelt, 
die Augen angefullt mit Tranen 
so wandt' er weinend sich an mich; 

,Nicht tue, Edler, so an niir; 

Heil sei dir! Du hast dies getan. 

Du, der du selber lange lebst, 
den andern willst das Leben rauben. 

Ach pfui, furwahr, du boser Mann, 
der du so Ubles hast getan; 
denn aus dem Abgrund zog ich dich, 
dem tiefen, unzuganglichen. 

Wie aus der andern Welt errettet 
warst du und sannest mir Verrat; 
von einem solchen Bbsewicht, 
vom Schlechten Schlechtes ward ersonnen. 

Dafi du nur nicht, du Unrechttuer, 
noch bittre Schmerzen leiden mufit, 
dafi dich nicht deiner Tat Erfolg 
vernichte, wie die Frucht den Bambusi). 

Zu dir hab' ich nicht mehr Vertrauen, 
ein bases Werk dachtest du aus; 
komm, gehe du jetzt hinter mir, 
doch so, dafi ich dich sehen kann. 

Befreit bist du von Raubtieren, 
gekommen zu der Menschen Pfad; 
dies ist der Weg, du Unrechttuer, 
gche darauf, wohin du willst.' — 

Da so der Bergaife gesprochen, 
in einem Teich wusch er sein Haupt; 
die Tranen wischte er sich ab 
und stieg wieder zum Berg hinauf. 

Als jener derart mich verflucht, 
ward ich von Fieberglut befallen; 
und da mein Korper brannt' wie Feuer 
entfernt’ ich mich, Wasser zu trinken. 

’) Wenn der Bambus eine Frucht erzeugt hat. stirbt er ab. 
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Als war' vom Feuer er verbrannt, 
als ware er mit Blut befleckt, 
so kam der ganze See mir vor; 
wie altes Blut war er gefarbt. 

Und wahrend seine Wassertropfen 
auf meinen Korper niederfielen, 
zur selben Zeit wuchsen mir Beulen 
so grofi wie halbe Vilvafriichte i). 

Sie brachen auf und tropften nieder 
an mir, siinkend wie altes Blut. 

Wohin ich aber immer ging 
in Dorfern und in Flecken auch, 

mit Prugeln in den Handen wehrten 
mich ab die Weiber und die Manner: 

,Du, der du Pestgeruch verbreitest, 
nicht naher komm' zu uns heran.’ 

Ein derartiges schweres Ungliick 
mu6 ich seit sieben vollen Jahren 
erdulden als den Lohn des Bosen, 
das selber einst ich hab’ begangen. 

Drum sage ich euch: Heil sei euch, 
soviel ihr hier zusammenkamet; 
tlbt nicht Verrat an euren Freunden, 
ein Bosewicht ist der Verrater. 

Aussatzig und voll Flecken wird, 
w’er seine Freunde hier verrat; 
wer seinen Freund verraten, kommt 
nach seinem Tode in die Holle.’“ — 

Wahrend aber der Mann immer so mit dem Konige 
sprach, offnete sich die Erde; in demselben Augenblicke 
starb er und wurde in der Holle wiedergeboren. Als 
er aber in der Erde versunken war, verliefi der Konig 
den Park und kehrte in die Stadt zuriick. 


') Die Frucht des Beluva-Baumes , Aegle marmelos. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
fiigte er hinzu: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, sondern 
auch fruher schon warf Devadatta einen Stein nach mir,“ 
und verband sodann das Jataka mit folgenden Worten: 
„DamaIs war der Mann, der seinen Freund verriet, Deva- 
datta, der Affenkonig aber war ich.“ 

Ende der grofien Erzahlung von dem Affen. 


517. Die Erzahlung von den Wasser- 
damonen. 

„Wenn von euch, die ihr dahinfahrt." Diese Ge- 
schichte von den Wasserdamonen wird im Mahaumriiagga- 
Jatakai) erzahlt werden. 

Ende der Erzahlung von den Wasserdamonen. 


518. Die Erzahlung von Pandara. 

„Wer AVorte ausstreut." Dies erzablte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung darauf, wie 
Devadatta gelogen hatte und in die Erde versunken war. 
Als namlich damals die Mbnche dessen Unehre verkundeten, 
sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr M6nche, sondern 
auch fruher schon hat Devadatta die Unwahrheit gesagt 
und ist darauf in die Erde versunken." Nach diesen Wor- 
ten erzablte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, waren 
funfhundert Kaiifleute mit einem Schiffe auf das Meer 
gefahren. Am siebenten Tage, als man kein Ufer mehr 
sah, zerschellte das Schiff auf dem Meere und mit Aus- 
nahme eines einzigen wurden alle ubrigen die Speise 

») Jataka 546; bei Fausbbll Band VI, S. 329—478. Die hier 
erwahnte Geschichte steht S. 466—478 und enthalt 34 Strophen; 
daher ihre Einreihung in den Timsa-Nipata. 
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der Fische. Finer aber gelangte, durch die Gewalt des 
Windes getragen, nach dem Hafenplatz Karambiya; 
hier stieg er aus dem Meere heraus nackt und schutz- 
los und ging in diesem Hafenplatz umber um Almosen 
zu sammeln. Von ihm dachten die Leute: „Er ist ein 
geniigsamer, zufriedener Asket," und sie huldigten ihm 
und ehrten ihn. Da dachte jener: ,Jetzt babe ich ein 
Mittel gefunden um mein Leben zu fristen;" und auch 
als sie ihm Wohnung und Kleidung gaben, nahm er es 
nicht an. Da meinten sie: „Es gibt keinen geniigsameren 
Asketen als diesen" und sie \vurden immer mehr mit 
Verehrung gegen ihn erfiillt; sie erbauten ihm eine Ein- 
siedelei und wiesen sie ihm zur Wohnung an. Er 
wurde dort der nackte Asket von Karambiya genannt. 
Wahrend er dort wohnte, wurde ihm grofie Ehre und 
Verehrung zu teil. Auch ein Nagakonig und ein Supanna- 
kbnigi) kamen herbei um ihm ihre Aufwartung zu 
machen; von diesen trug der Nagakonig den Namen 
Pancjara. 

Eines Tages nun ging der SupannakOnig zu jenem 
hin, bezeigte ihm seine Verehrung und sprach, wahrend 
er ihm zur Seite safi: „Ehrwurdiger Herr, wenn unsere 
Verwandten die Nagas fangen, gehen sie oft dabei zu 
grunde. Wir wissen keine sichere Art die Nagas zu 
fangen; sie haben namlich ein Geheimnis dabei. KOnntet 
Ihr sie nicht, als ob Ihr ihnen etwas Liebes tun wolltet, 
nach dieser Sache fragen?" Der Asket gab seine Zu- 
stimmung. Als nun der Supannakonig sich ehrfurchts- 
voll wieder entfernt und der Nagakonig zu jenem kam 
und, nachdem er ihm seine Ehrerbietung bewiesen, sich 
neben ihn gesetzt hatte, da fragte er den Nagakonig: 
„0 Nagakonig, wenn die Supannas euch zu fangen 

Gottliche Vogel wesen, die im Kampfe mit den Nagas, 
goulichen Schlangenwesen, stehen. 
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suchen, gehen viele dabei zu grunde; wenn sie euch 
1 fangen wollen, wie mussen sie es da machen?" Der 
Nagakonig antwortete: „Herr, dies ist unser besonderes 
Geheimnis; wenn ich es verrate, so babe ich damit der 
Schar meiner Verwandten den Tod gebracht." Der 
Asket versetzte: „Wie aber, mein Lieber, meinst du 
von mir: ,Dieser wird es einem anderen erzahlen?* Ich 
werde es keinem anderen erzahlen, sondern ich frage 
dich danach nur aus eigener Wifibegier. Vertraue mir, 
lege deine Furcht ab und sage es mir." Der Nagakonig 
erwiderte: „lch erzahle es noch, Herr," bezeigte ihm 
seine Ehrfurcht und entfernte sich. 

Auch am zweiten Tage fragte er ihn, aber auch 
da erzahlte er es nicht. Als aber am dritten Tage der 
Nagakonig herbeikam und neben ihm safi, sagte er zu 
ihm: „Heute ist der dritte Tag; warum sagst du es 
mir nicht, wenn ich dich frage?" Jener antwortete: 
„Aus Furcht, Ihr mochtet es einem anderen erzahlen, 
Herr." Der Asket versetzte: „Ich werde es niemandem 
sagen; sei ohne Furcht!" „Darum also, Herr, erzahlt 
es niemand," sagte der Nagakonig, und nachdem er 
die Zustimmung von jenem erhalten hatte, erzahlte er: 
.jHerr, wir verschlucken immer grofie Steine und legen 
uns, wenn wir dadurch beschwert sind, nieder; wenn 
dann die Supannas herankommen, sperren wir den 
Rachen auf, offnen die Zahne und stellen uns, als 
wollten wir die Supannas beiBen. Diese kommen dann 
heran und packen uns am Kopfe. Wenn sie sich nun 
anstrengen uns, die wir in unserer Schwere am Boden 
liegen, aufzuheben, stromt ihnen das Wasser heraus und 
sie sterben in diesem Wasser. Auf diese Weise gehen 
viele Supannas zu grunde. Wenn sie uns packen, was 
brauchen sie uns da am Kopfe zu packen? Die Toren 
sollen uns am Schwanze fassen, unsern Kopf nach 
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unten hangen lassen, dafi wir das eingenommene Futter 
durch den Mund von uns geben, und uns dadurch leicht 
machen; dann konnen sie fortfliegen." So erzahlte er 
ihr geheimes Tun jenem Bbsewicht. 

AIs er sich hierauf entfernt hatte, kam der Supanna- 
kdnig herbei, bezeigte dem nackten Asketen von Ka- 
rambiya seine Verehrung und sagte: „Wie, Herr, habt 
Ihr den Nagakonig nach seinem Geheimnis gefragt?" 
Jener antwortete: „Ja, mein Lieber," und erzahlte ihm 
alles so, wie es ihm gesagt worden war. AIs dies der 
Supanna horte, dachte er; „Der Nagakonig hat etwas 
Unpassendes getan; denn die Art, wie die Vervvandten 
zu grunde gehen konnen, darf man einem andern nicht 
sagen. Gut; heute mu6 ich einen Supanna-Wind i) ver- 
ursachen und zuerst einen auf diese Weise fangen." Er 
machte einen Supanna-Wind, packte den Nagakonig 
Pan4ara am Schwanze, liefi dessen Haupt nach unten 
hangen und bewirkte so, dafi er das in sich aufge- 
nommene Futter von sich gab; dann schwang er sich 
in die Hohe und flog in die Luft empor. AIs nun Pan- 
dara in der Luft hing den Kopf nach unten, dachte er: 
„Ich selbst habe das Unheil iiber mich gebracht" und 
jammemd sprach er: 

„Wer Worte ausstreut, nicht verbirgt sein Wissen, 
wer sich nicht zahmt, wer nicht voU Umsicht ist, 
den Toren tiberfallt durch ihn selbst Furcht 
wie der Supanna Pandara den Naga. 

Wer ein wohl zu behiitendes Geheimnis 
in der Verblendung ausspricht und verrat, 
den Geheimnisbrecher tiberfallt rasch Not 
wie der Supanna Pandara den Naga. 

*) Gemeint ist der Wind, der durch die Bewegung seiner 
Fiiigel entsteht. 
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Wer nicht ein wahrer Freund, der darf 
ernstes Geheimnis nicht erfahren; 
auch dafi ein guter Freund es weifi 
Oder auch nicht, bringt keinen Nutzen. 

Vertrauen hatt’ ich und dacht’, der Asket, 
der nackte, ist geehrt und wohl bewahrt; 
ihm offnet’ ich und sagt’ ihm mein Geheimnis, 
doch iiberwaltigt weine ich Elender. 

Und ihm, du Weiser, konnte ich das Wort, 
das aufierste Geheimnis nicht verschweigen ; 
von ihm kam iiber mich die Todesnot 
und iiberwaltigt weine ich Elender. 

Fiirwahr, wer einen halt fur seinen Freund 
und ein Geheimnis seinem Feind verrat 
aus Hafi, aus Furcht oder von Lust erfiillt, 
niedergebeugt wird zweifellos der Tor. 

Wer ein Geheimnis weifi und, unter Bose 
gekommen, dies in der Versammlung sagt, 
ist hafilich, sagt man, wie die gift’ge Schlange; 
weit fort, weit fort soli man sich von ihm haiten. 

Speise und Trank, Gewand, duftendes Pulver, 
auch schone Frauen, Kranze, Wohlgeruche, 
auf alle Lilste werden wir verzichten; 
in deine Macht sind wir gelangt, Supanna." 

So klagte Pandaraka mit diesen acht Strophen, wiih- 
rend er mit dem Kopfe nach unten in der Luft hing. 
Als der Supanpa dessen Klagelaute vernahm, tadelte er 
ihn mit den Worten: „0 Nagakbnig, nachdem du dein 
Geheimnis dem nackten Asketen verraten hast, warum 
klagst du jetzt?“ Und er sprach folgende Strophe: 

„Wer von uns dreien hier verdient wohl Tadel, 
der du in dieser Welt lebst, Nagakonig, 

Dutoit, Jatakam. V. ^ 
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der Monch, der Supapna oder du selbst? 

Warum, Pandaraka, bist du gefangen?" 

Als dies Pandaraka horte, sprach er folgende 
weitere Strophe: 

,Jener Asket war von mir hochgeehrt 
und lieb, in meinem Herzen hochgeachtet; 
drum offnet’ und erzahlt’ ich das Geheimnis, 
doch iiberwaltigt wein’ ich jetzt gar klaglich." 

Darauf sprach der Supanna folgende vier Strophen : 

„Au{ Erden gibt's kein Wesen, das nicht stirbt, 
doch nicht zu tadeln ist Einsicht und Wissen; 
durch Wahrheit, Tugend, Klugheit und Bezahmung 
erreicht ein Mann hier Unerreichbares. 

Die Eltern sind die ersten der Verwandten 
und keinen dritten gibt’s, der mitleidsvoll ; 
selbst ihnen sag’ kein wichtiges Geheimnis 
aus Argwohn, dafi sie seinen Zauber brechen. 

Die Eltern und die Schwestem und die Briider, 
die Freunde auch, die in der Halle wmilen, 
auch ihnen sag’ kein wichtiges Geheimnis 
aus Argwohn, dafi sie seinen Zauber brechen. 

Auch wenn die Gattin spricht zum Mann, 

die edle, Liebes redende, 

mit Sohnen, Schonheit, Ruhm geschmiickt, 

von der Verwandten Schar geehrt: 

auch ihr verrat’ kein wichtiges Geheimnis 

aus Argwohn, dafi sie seinen Zauber breche." 

Es folgen weitere funf Strophen: 

„Nicht offne man geheime Dinge, 
man hiite sie wie einen Schatz; 
denn ein verkundigtes Geheimnis 
ist ftir den ’Wissenden nicht gut. 
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Dem Weibe sag’ man kein Geheimnis 
und auch dem Feinde nicht der Weise, 
auch dem nicht, der durch Lust geschwacht ist, 
noch dem, der sich den Launen hingibt. 

Wenn ein Mann ein Geheimnis mitteilt 
dem, der nicht ganz verstandig ist, 
so leidet er gleich wie ein Sklave 
aus Furcht, er mocht’ den Zauber brechen. 

So viele das Geheimnis kennen 
von einem Manne, das voll Zaubers, 
so viele schaffen ihm Erregung; 
drum ein Geheimnis nicht verrate. 

Einsam sag’ man am Tage sein Geheimnis, 
bei Nacht nicht so laut, da6 der Berg ertont, 
denn unberufne Horer konnten’s hbren; 
darum wird ein Geheimnis rasch gel5st.“ 

Diese fiinf Strophen werden im Ummagga-Jataka 
bei der Frage der fiinf Weisen^) verkiindet werden. 

Es folgen noch diese zwei Strophen: 

„So wie es ist bei einer groBen Stadt, 
gewaltig, erzbewehrt wie Bhaddasala, 
mit festen Mauern uberall umgeben, 
so ist es hier auch mit Geheimnissen. 

Die ein Geheimnis wissen und nicht plaudern, 
die fest ihr Wohl beobachten und schweigen, 
von denen fliehen weit fort ihre Feinde 
wie Giftschlangen vor einem Haufen Speere." 

Nachdem so der Supanna die Wahrheit verkundet 
hatte, sprach Pandaraka: 

*) Dies ist ein Teil des Mahaummagga-Jataka (bei Fausboll 
Band VI, S. 329—478). Die hier zitierten Verse finden sich dort 
S. 388 und 389. 


6 * 



84 


„Sein Haus verliefi der Weltfliichding und wandelt 
nackt und geschoren um der Nahrung widen. 

Diesem eroffnete ich mein Geheimnis 

und hab’ mich so entfemt von Recht und Nutzen. 

Doch was mufi einer tun, Supannakonig, 
welches Gebot und welche Pflichten iibend 
mufi wandeln ein Asket, die Liiste lassend, 
was mufi er tun, dafi er zum Himmel eingeht?" 

Der Supanna antwortete: 

„Mit Scham und Ausdauer, Geduld, Bezahmung, 
vom Zome frei, ablassend von Verleumdung 
mufi wandeln ein Asket, die Liiste lassend; 
so handelnd geht er in den Himmel ein.“ — 

Nachdem aber Pandaraka die Wahrheitsunterweisung 
des Supannakonigs vernommen, sprach er, indem er 
um sein Leben bat, folgende Strophe: 

„Wie eine Mutter, wenn sie ihren Sohn, 
den zarten sieht, am ganzen Leibe zittert, 
so zeig’ dich gegen mich, o Vogelkonig; 
erbarm’ dich meiner wie des Sohns die Mutter." 

Indem ihm darauf der Supanna das Leben schenkte, 
sprach er folgende weitere Strophe; 

„Wohlan, so los’ichheut’ dich von deniTode, Schlange i). 
Drei Arten gibt’s von Sohnen, keine andern: 
der Schuler, der geschenkte und der eigne. 

Sei froh, du bist mir einer dieser Sohne^)." 

Nach diesen Worten aber stieg er aus der Luft 
herab und legte ihn wieder auf die Erde. 

') Wortlich: Du mit der bosen (spitzen) Zunge. Eine Hand- 
schrift hat „mit der doppelten Zunge". 

') Nach dem Kommentator ist er ihm wie ein Schuler. 
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Um dies zu verkunden sprach der Meister folgende 
zwei Strophen: 

„Folgendes Wort entsandte der Supanna 
und stellt’ den Spitzzungigen auf die Erde; 

,Sei heute frei und los von aller Furcht, 
zu Land und Wasser sei von mir behutet. 

Gleichwie den Kranken ein geschickter Arzt 
und wie den Diirstenden ein kiihler See, 
wie ein Gewand den Winterfrostgeplagten, 
so will auch ich dir eine Zuflucht werden.* “ 

Mit den Worten: „Gehe fort" schickte er ihn weg; 
jener aber kehrte in seine Nagabehausung zuriick. — 
Nachdem aber der andere seine Supannabehausung 
wieder erreicht hatte, dachte er; „Ich babe den Naga 
Pandaraka freigelassen, nachdcm ich ihn durch einen 
Eid veranlafit hatte mir zu vertrauen. Wie ist nun 
wohl sein Herz gegen mich gesinnt? Ich will ihn auf 
die Probe stellen." Er begab sich also nach der Naga- 
behausung und erzeugte den Supanna-Wind. Als ihn 
der Naga sah, meinte er: „Der Supannakonig wird 
gekommen sein um mich zu fangen;" er schuf sich 
einen Korper achtzig Klafter grofi, machte sich durch 
das Verschlingen von Steinen und Sand schwer, streckte 
den Schwanz nach unten und stellte seine Haube auf 
die Spitze seines Schweifes. So legte er sich nieder, 
als wenn er den Supannakonig beifien wollte. Als dies 
der Supanna sah, sprach er folgende weitere Strophe; 

„Nachdem du mit dem Feind dich eintest, 
dem Eientschliipften, Leibgeborner, 
liegst du jetzt da, die Zahne offen: 
warum bist du in Furcht geraten?‘‘i) 

Als dies der Nagakonig vernahm, sprach er fol- 
gende drei Strophen: 

h Diese Strophe findet sich auch im Jataka 165; fibersetzt 
Band II, S. 60—62. Ebenso auch die nachste. 
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„Mifitraue immer einem Feinde; 
auch einem Freunde nicht vertraue. 

Furchdosigkeit erzeugt Gefahr 

und schneidet ab des Lebens Wurzeln. 

Wie kannst du einem denn vertrauen, 
mit dem du selber Streit gehabt? 

Gerustet mufi man immer stehen; 

den Feind macht man sich nicht zum Diener. 

SchafF dir Vertrauen, doch vertrau’ nicht selbst; 
sei nicht gefilrchtet, doch sei selbst voll Furcht; 
dadurch entgeht der Weise der Gefahr, 
dafi seinen Zustand nicht der andre kennt.“ 

Nachdem sie so miteinander gesprochen, gingen sie 
einig und eintrachtig beide nach der Einsiedelei des 
nackten Asketen. 

„Mit G6ttersch6nheit, vornehm anzuschauen 
zusammen gingen beide tugendduftend 
und glanzend zum Karambiya-Asketen, 
vereinigt wie wagenfahrende Fursten." 

Als sie aber dorthin gekommen waren, dachte der 
Supannakonig bei sich: „Dieser Nagakonig wird den 
nackten Asketen nicht am Leben lassen; ich werde 
jenem Bosewicht nicht meine Verehrung bezeigen." 
Darum blieb er drauBen stehen und schickte den Naga- 
konig allein zu jenem hinein^). 

Mit Bezug darauf sprach der Meister folgende Strophe: 

„Darauf furwahr Pandaraka allein 

ging zu dem nackten Bufier hin und sprach: 

,Befreit ward heute ich von aller Furcht, 
doch deinem Herzen sind wir nicht mehr lieb." 


b Dieser Absatz steht bei Fausboll im Kommentar, gehbrt 
aber doch wohl in den Text. 
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Darauf sprach der nackte Asket folgende weitere 
Strophe : 

„Lieber war mir doch der Supanna-Konig 
ganz zweifellos, Pandaraka; ’s ist wahr; 
von Lust verblendet babe ich begangen 
die bose Tat mit Absicht, nicht aus Irrtum." 

Als dies der Nagakonig horte, sprach er folgende 
zwei Strophen: 

„Nicht kann mir etwas lieb sein oder unlieb, 
wenn diese Welt ich anschau’ und die andre; 
denn unter dem Anschein des Wohlbezahmten 
wandelst du unbezahmt auf dieser Welt. 

Edel erscheinst du, doch unedel bist du, 
als Unbezahmter willst bezShmt du scheinen; 
sQndhaft bist von Natur du, Unedler, 
viel bosen Wandel hast du schon gefuhrt.'* 

Nachdem er ihn so getadelt, verfluchte er ihn noch 
mit folgenden Worten: 

„Den treuen Freund hast du verraten, 

Verrater und Verleumder bist du. 

Durch dieses Wort der Wahrheit mbge 
dein Haupt in sieben Teil’ zerspringen." 

Wahrend so der Nagakonig noch zuschaute, zer- 
sprang das Haupt des Asketen in sieben Teile; an der 
Stelle, wo er gesessen hatte, offnete sich die Erde. Er 
versank in die Erde und wurde in der Avici -Holle 
wiedergeboren; der Nagakonig aber und der Supanna- 
konig kehrten in ihre Behausungen zuruck. 

Urn dies zu verkunden, dafi jener in die Erde ver- 
sunken war, sprach der Meister folgende Schlufistrophe; 
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„Darum darf man die Freunde nicht verraten, 
nichts Schlimm’res gibts als den Verrat am Freunde; 
im Boden ist versunken der Befleckte, 
besiegt die Abwehr durch des Fursten Wort.“ — 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen, fugte er hinzu: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, son- 
dern auch schon {rtiher ist Devadatta, weil er Falsches 
gesagt, in die Erde versunken," und verband hierauf das 
Jataka mit folgenden Worten: „Damals war der nackte 
Asket Devadatta, der Nagakonig war Sariputta, der Supanna- 
konig aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Pandara. 




519. Die Erzahlung von Sambula. 

„Was stehst du zitternd." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die Fiirstin 
Mallika. Die Begebenheit ist schon im Kummasapinda- 
Jataka^) erzahlt. — Nachdem diese aber durch die Wir- 
kung der Schenkung von drei Portionen sauren Schleims 
an demselben Tage noch die erste Gemahlin des KOnigs 
geworden war, wurde sie eine mit den funf edlen Tugen- 
den wie dem zuerst Aufstehen usw. ausgestattete, mit Ein- 
sicht ausgerustete ergebene Dienerin des Buddha. Ihre 
Ergebenheit aber wurde in der ganzen Stadt bekannt. — 
Eines Tages nun begannen die Monche in der Lehrhalle 
folgendes Gesprach: „Freund, die Fiirstin Mallika ist eine 
ihre Pflichten erfiillende ergebene Anhangerin." Da kam 
der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr 
Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als 
sie antworteten: „Zu der und der,“ sprach er weiter: 
„Nicht nur jetzt, ihr Monche, sondern auch schon fruher 
war sie eine ergebene Frau." Nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem hatte der Kdnig Brahmadatta zu Benares 
einen Sohn namens Sotthisena ; als dieser herangewachsen 
war, setzte ihn sein Vater in die Wiirde des VizekOnigs 
ein. Sambula hiefi seine erste Gemahlin. Diese war 

*) Jataka 415: ubersetzt Band III, S. 441 — 451. 
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von hochster Schonheit und Strahlen gingen von ihrem 
Korper aus; sie leuchtete wie die Flamme einer Lampe 
in der Tiefe. — In der Folgezeit wurde der Korper des 
Sotthisena vom Aussatz befallen und die Arzte ver- 
mochten ihn nicht zu heilen. Als nun der Aussatz auf- 
brach, wurde der Prinz widerwartig; er machte sich 
Vorwurfe und dachte: „Was brauche ich die Regierung? 
Im Walde will ich eines hilflosen Todes sterben." Dies 
lieB er dem Konige melden, liefi seinen Harem im stich 
und entfernte sich. Sambula hatte ihn durch viele Mittel 
zur Umkehr zu bewegen gesucht; als sie dies aber nicht 
erreichte, sagte sie: „Gebieter, ich werde dich im 
Walde pflegen" und zog mit ihm fort. 

Als er nun in den Wald gelangt war, machte er 
sich an einem Platze, wo die Waldfrtichte leicht zu 
erhalten waren und der mit Schatten und Wasser wohl 
versehen war, eine Laubhutte und nahm darin seine 
Wohnung. Die Konigstochter pflegte ihn; wie? Wenn 
sie am Morgen aufgestanden war, reinigte sie den Bo- 
den der Einsiedelei, stellte Wasser zum Trinken zurecht 
und bot ihm den Zahnstocher und Wasser zumWaschen 
des Gesichts dar. Wenn sein Antlitz gewaschen war, 
zerrieb sie mannigfache Heilkrauter und bestrich damit 
seine Wunden; dann gab sie ihm siifie Waldfriichte zu 
verzehren, liefi ihn den Mund ausspulen, und nachdem 
sie die Hande gewaschen, sagte sie: „ Lasse nicht nach, 
o Furst," bezeigte ihm ihre Verehrung und ging, mit 
einem Korbe, einem Spaten und einem Haken aus- 
gerustet, urn Waldfruchte zu holen in den Wald hinein. 
Dann brachte sie die Waldlruchte herbei, trat beiseite, 
holte in einem Kruge Wasser und wusch den Sotthisena 
mit verschiedenartigem duftenden Staub und Sand. Dar- 
auf bediente sie ihn abermals mit Waldfruchten, bot 
ihm am Ende der Mahlzeit wohlriechendes Wasser an, 
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und nachdem sie selbst auch Waldfriichte verzehrt, rich- 
tete sie ein Lager aus Brettern her. Auf dieses legte er ' 
sich, worauf sie ihm die Fiifie wusch und ihm das 
Haupt, den Riicken und die Fiifie pflegte. Dann ging 
sie |an die Seite des Lagers und legte sich hin. Auf 
diese Weise pflegte sie ihren Gatten. 

Als sie nun eines Tages aus dem Walde Friichte 
holte, sah sie eine Berghohle; sie nahm den Korb von 
ihrem Haupte, trat an den Rand der Hohle und stieg 
hinab um zu baden. Nachdem sie sich mit Gelbwurr 
den Leib eingerieben, badete sie, stieg dann mit wohl- 
gereinigtem Korper heraus, zog ihr Bastgevvand an und 
blieb am Rande der Hohle stehen. Von dem Glanze 
ihres Korpers aber erstrahlte der ganze Wald in hellem 
Lichte. 

In diesem Augenblick sah sie ein Danava^), der um 
sich Nahrung zu suchen umherwandelte; er verliebte 
sich in sie und sprach folgendes Strophenpaar: 

„Was stehst du zitternd an der Bergeshdhle 
so einsam da mit deinen schlanken Htiften? 

Dich frag’ ich, die nur handbreit in der Mitte, 
nenne mir deinen Namen, deine Sippe. 

Den schonen Wald lafit du erglanzen, 
den Lowen und Tiger beleben. 

Wer bist du denn, du schones Weib, 
wem, Schonhiiftige , bist du eigen? 

Mit Ehrfurcht grufi’ ich, du Liebe; 

Verehrung dir, ich bin ein Damon." 

Als sie dessen Worte vernahm, sprach sie folgende 
drei Strophen: 


*) Ein anderer Name fur die Asuras, die den Gdttern feir.d- 
lichen Damonen. 
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„Welcher der Sohn des Kasi-Konigs, 
als Sotthisena kennt man ihn, 
dessen Frau bin ich Sambula; 
erkenne dies , o Danava. 

[Ehrfiirchtig griifie ich dich, Herr; 

Sambula heifi’ ich; Ehre sei dirlj^) 

Heil sei dir! Der Vedeha-Sohn-), 
er weilet krank hier in dem Walde; 
ihn, der von Krankheit ist gequalt, 
ihn pflege ich hier ganz allein. 

Ich such’ im Wald umher nach Ahren, 
nach Honig, Fleisch, nach Stucken Wild. 
Wenn ich es bringe, ifit er es; 
doch heute kommt er drum in Not." 

Im weiteren folgen die Strophen der Reden des 
Damons und ihrer Gegenreden: 

„Was willst du denn im Walde tun 
mit einem kranken KOnigssohn, 

Sambula, dem du dienen mufit? 

Ich selber will dein Gatte sein." 

„Die ich von Schmerz und Leid gequalt, 
was ist denn Schones noch an mir? 

Such’ eine andre, Heil sei dir, 
die noch viel schbner ist als ich.“ 

„Geh, steig’ mit mir auf meinen Berg! 
Gattinnen habe ich vierhundert; 
von diesen sollst du sein die erste, 
die alle Luste mir erlullt. 


') Fausboll klammert diese beiden Zeilen ein, well er sic 
oftenbar wegen des folgenden „Heii sei dir“ nur fflr eine Nach- 
ahmung der letzten Worte des Damons halt. 

q Nach dem Kommentator ist Sotthisena der Sohn einer 
Prinzessin aus dem Vedeha-Geschlecht. 
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Die du wie Goldesglanz erstrahlst, 
was immer du im Herzen wiinschest, 
hab’ ich nicht alles das in Fulle? 

Erfreue heute dich mit mir! 

Doch wenn du mir nicht, Sainbula, 
die erste Gattin werden willst, 
genug! Dann werd’ ich, glaube ich, 
zu meinem Fruhstiick dich verzehren." 

Der Wilde mit den sieben Flechten, 
der lohfarbige Menschenfresser 
ergriff jetzt Sambula am Anne, 
die keine Hilfe sah im Walde. 

Da sie vom Damon war gepackt, 
dem wilden, mit begier’gem Auge 
und in des Feindes Macht gekommen, 
da klagte sie nur um den Gatten. 

„Nicht ist mir dies derselbe Schmerz, 
da6 raich der Unhold fressen will, 
als daB des Konigssohnes Herz 
kOnnt’ anders denken drum von mir. 

Nicht gibt es Gotter, sie sind jetzt verschwunden 
und nicht mehr walten hier die Weltenhiiter; 
die Ungezahmten, die Gewalt veriiben, 
die halten jene jetzt nicht mehr in Schranken." ') — 

Von dem Glanze ihrer Tugend aber erzitterte Gott 
Sakkas Thron; sein mit gelben Ttichern belegter Stein- 
sitz wurde heifi. Als Sakka dartiber nachdachte und 
die Ursache davon erkannte, kam er mit seinem Donner- 
keil rasch herbei, stellte sich zu Haupten des Danava 
und sprach folgende weitere Strophe: 


') Diese letzte Strophe findet sich auch im Jataka 194; fiber- 
setzt Band II, S. 143—147. 
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„Der Frauen erste ist sie, ruhmerfiillt, 
ruhig und recht, hellglanzend wie das Feuer. 

Wenn du die junge Frau auffrafiest, Damon, 
in sieben Teile wiird’ dein Haupt zerspringen: 
halt’ sie nicht ab, mach’ frei das treue Weib!" 

Da dies der Damon horte, liefi er Sambula los. 
Gott Sakka aber dachte : „Dieser konntenochmals i) so tun ; “ 
deshalb band er den Damon mit einer gottlichen Kette 
und liefi ihn, damit er nicht zuriickkommen konne, erst 
auf dem dritten Berge (von da an) los. Nachdem er 
noch die Konigstochter zu fortdauerndem Eifer ermahnt 
hatte, kehrte er an seinen Aufenthaltsort zuriick. Die 
Konigstochter aber kam, als die Sonne schon unter- 
gegangen war, beim Mondenschein in die Einsiedelei. 

Um diesen Sachverhalt zu verktindigen sprach der 
Meister folgende acht Strophen: 

„Sie kam in die Einsiedelei 
zuruck, befreit vom Menschenfresser; 
wie in sein Nest verwaist der Vogel, 
zum Stall, wo’s Kalb fehlt, geht die Kub. 

Und jene fing dort an zu klagen, 
die ruhmerfullte Konigstochter 
Sambula, matt vor Glut das Auge, 
als sie im Wald nicht Hilfe fand: 

jAsketen, Brahmanen verehr' ich, 
die Weisen, die voll guten Wandels; 
da ich den KQnigssohn nicht finde, 
zu euch nehme ich meine Zuflucht. 


Lowen und Tiger ich verehre, 
die andern Tiere auch im Walde; 
da ich den Konigssohn nicht finde, 
zu euch nehme ich meine Zuflucht. 


>) Die Worte „puna pi“ gehoren jedenfalls schon zu Sakkas 
Gedanken; bei Fausboll ist die Interpunktion anders. 
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Ihr Graser, Schlingpflanzen und Krauter, 
ihr Berge und ihr Walder auch; 
da ich den Konigssohn nicht finde, 
zu euch nehme ich meine Zuflucht. 

Die dunkelblaue^) Nacht verehr’ ich, 
die mit Stembildern ist geschmiickt; 
da ich den Kdnigssohn nicht finde, 
zu dir nehme ich meine Zuflucht. 

Verehrung dem Bhagirathl -), 
der andre Fliisse in sich aufnimmt; 
da ich den Konig-ssohn nicht finde, 
zu dir nehme ich meine Zuflucht, 

Der Berge Konig ich verehre, 
den Himavant, das Meer der Felsen; 
da ich den Konigssohn nicht finde, 
zu dir nehme ich meine Zuflucht." 

Als Sotthisena sie so klagen horte, dachte er bei 
sich: „Diese jammert gar sehr; aber ich verstehe ihr 
Verhalten nicht. Wenn sie aus Liebe zu mir so tate, 
wurde ihr auch das Herz zerspringen; ich werde sie 
sogleich auf die Probe stellen." Und er ging hin und 
setzte sich an der Tiire der Laubhiitte nieder. Darauf 
ging jene jammemd nach der Tiir der Laubhiitte, ver- 
ehrte seine FiiBe und sagte: „Wohin seid Ihr gegangen, 
Fiirst?" Er aber ervviderte: „Liebe, du kommst doch 
an den anderen Tagen nicht zu dieser Zeit; heute bist 
du sehr spat gekommen." Und fragend sprach er fol- 
gende Strophe: 

„Sehr spat, fiirwahr, bist du gekommen, 
du ruhmerfiillte Konigstochter. 

Mit wem kamst heute du zusammen? 

Wer ist dir lieber denn als ich?“ 


') Wortlich: die der blauen Lotosblume gleichende Nacht. 
Ein Beiname des Ganges. 
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Darauf antwortete sie ihm: „Als ich, du Sohn eines 
Edlen, mit meinen Waldfiiichten zuriickkehrte , sah ich 
einen Danava. Dieser verliebte sich in mich, fafite mich 
bei der Hand und sagte zu mir: ,Wenn du nicht nach 
meinem Worte tust, werde ich dich auffressen.' Ich 
aber klagte zu dieser Zeit nur, weil ich um dich be- 
kiimmert war." Und sie sprach folgende Strophe: 

„Dies habe ich damals gesagt, 
als ich vom Feinde ward gefangen: 

,Dies ist mir nicht ebenso leid, 
dafi mich der Unhold konnt’ verzehren, 
als dafi des Konigssohnes Herz 
kOnnt’ anders denken jetzt von mir." 

Indem sie ihm hierauf die tibrige Begebenheit er- 
zahlte, sagte sie: „Als ich aber, o Forst, von dem Da- 
mon gefangen war und mich nicht selbst befreien 
konnte, da unternahm ich es die Cotter aufzureizen. 
Darauf kam Sakka mit dem Donnerkeil in der Hand 
herbei und erschreckte in der Luft stehend den Damon, 
so dafi er mich losliefi. Nachdem er ihn sodann mit 
einer gottlichen Kette gefesselt und in den dritten Berg 
geworfen hatte, entfernte er sich wieder. So wurde 
mir durch Sakka das Leben gerettet." 

Als dies Sotthisena horte, entgegnete er: „Gut, 
Liebe; bei einem Weibe ist ja die Wahrheit schwer zu 
erfahren. Im Himalaya wohnen viele Jager, Asketen, 
Zauberer u. dgl; wer wird dir glauben?" Und er 
sprach folgende Strophe: 

„Bei diebischen, listigen Frauen, 
wo man die Wahrheit schwer erfahrt, 
ist schwer das Rechte zu erkennen 
wie eines Fisches Pfad im Wasser." 



Da sie dessen Worte vernommen, antwortete sie: 
„Du Sohn eines Edlen, ich werde dich Ungliiubigen 
durch die Kraft meiner Wahrheitsbekraftigung heilen.“ 
Sie Mite den Wassertopf, und indem sie die Wahrheits- 
bekraftigung ausfuhrte, go6 sie das Wasser auf das 
Haupt ihres Gatten aus und sprach folgende Strophe: 

„So soil die Wahrheit mich beschutzen 
und wird in Zukunft mich bewahren, 
so wahr ich keinen andren kenne, 
der lieber mir konnt’ sein als du. 

Durch dieses Wort der Wahrheit moge 
zu Ende gehen deine Krankheit." 

Als sie aber die Wahrheitsuntervveisung aussprach, 
verging, sobald Sotthisena mit dem Wasser besprengt 
war, sogleich der Aussatz, wie ein mit Saure weg- 
gewaschener Kupferflecken. — 

Nachdem sie noch ein paar Tage dort verweilt 
hatten, verliefien sie den Wald und begaben sich nach 
Benares, wo sie den Park aufsuchten. Als der Konig 
ihre Ankunft erfuhr, ging er in den Park, liefi dort 
iiber Sotthisena den weifien Sonnenschirm erheben, 
Sambula zu dessen erster Gemahlin weihen und schickte 
sie in die Stadt. Er selbst betatigte die Weltflucht der 
Weisen und nahm im Parke seine Wohnung; im konig- 
lichen Palaste aber nahm er immer seine Mahlzeit ein. 

Sotthisena jedoch gab Sambula nur den Platz der 
ersten Gemahlin; eine weitere Ehrung wurde ihr nicht 
zu teil. Er bekiimmerte sich nicht einmal darum, wo 
sie sei, sondern erfreute sich nur mit anderen Frauen. 
Aus Eifersucht magerte Sambula ab; sie wurde iiber 
und uber gelb und an ihrem Korper traten die Adern 
hervor. Eines Tages ging sie um ihren Kummer zu 
beschwichtigen zu ihrem Schwiegervater, dem Asketen, 
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hin, als er zum Mahle gekommen war; nachdem sie 
ihm die erforderliche Ehrung erwiesen, setzte sie sich 
ihm zur Seite. Als jener sie sah, wie matt ihr Aus- 
sehen war, sprach er folgende Strophe: 

„Von starken Elefanten siebenhundert 
wachen hier Tag und Nacht, machtig geriistet, 
dazu noch sechzehnhundert Bogenschutzen; 
was kannst du da fur Feinde sehen, Liebe?“ 

Als sie diese Worte vernahm, erwiderte sie: „Dein 
Sohn, o Ftirst, ist gegen mich nicht mehr wie fruher" 
und sprach folgende funf Strophen: 

„Geschmuckte Frauen, deren Haut wie Lotos, 
lustweckend und wde Schwane singend sieht er; 
weil er sie hort, die leise singen und spielen, 
ist gegen mich er nicht mehr wie zuvor. 

Mit goldnem Schmuck geziert, mit schonem Kdrper, 
geschmiickte Frauen, Gottermadchen gleichend, 
sie liegen reizend auf dem Lager, Vater, 
der Edlen Tochter und bezaubern ihn. 

Wenn ich ihm, Vater, so wde fruher wieder 
im Walde brachte die gefall’nen Ahren 
und er mich ehrte, nicht verunehrte, 
so ware mir dies lieber als wie jetzt. 

Wenn auch viel Trank und Speise steht bereit 
und eine mit geschliflfnem Schmuck gezierte 
reizende Frau ist unlieb ihrem Gatten, 
so ist’s besser, sie hangt sich auf und stirbt. 

Auch wenn ein Weib arm, elend, unbegutert 
auf Stroh liegt und ist ihrem Gatten teuer, 
vor der Unlieben, die mit allem ausgestattet, 
hat es den Vorzug doch trotz seiner Armut." — 

Dutoit, Jatakam. V. ^ 
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Als sie so dem Asketen die Veranlassung zu ihrer 
Abmagerung erzahlt hatte, liefi der Asket den Konig ♦ 
zu sich rufen und sagte zu ihm; „Lieber Sotthisena, 
als du von der Krankheit des Aussatzes befallen in den 
Wald zogst, da zog sie mit dir und diente dir; sie hat 
durch die Kraft ihrer Wahrheitsbetatigung dein Leiden 
zum Aufhoren gebracht und dir so die Moglichkeit zur 
Thronbesteigung verschafft. Doch jetzt weifit du nicht 
mehr, wo sie steht oder wo sie sitzt. EtwasUnpassendes 
hast du getan; denn der Verrat an Freunden ist eine 
bose Tat.“ Nach diesen Worten sprach er um seinen 
Sohn zu ermahnen folgende Strophe: 

ySchwer ist dem Mann ein gutes Weib erhaltlich, 
schwer auch ein guter Gatte ftir ein Weib. 

Gut ist die Gattin dein und tugendhaft; 
wandle gerecht, o Fiirst, mit Sambula." 

Nachdem er so seinem Sohne diese Ermahnung 
gegeben, erhob er sich und ging fort. 

Als der Vater sich entfemt hatte, lieB der Konig 
Sambula zu sich rufen und sagte zu ihr: „Liebe, ver- 
zeihe mir die Schuld, die ich so lange Zeit begangen; 
von jetzt an gebe ich alle Herrschaft nur dir allein." 
Und er sprach folgende Schlufistrophe ; 

„Wenn du, wo du doch soviel Gut erlangtest, 
von deiner Herrschaft weg den Tod begehrst, 
will ich, du Liebe, und die Madchen alle, 
die hier sind, nur nach deinen Worten tun.“ 

Von da an wohnten die beiden eintrachtig bei ein- 
ander, verrichteten gute Werke wie Almosengeben u. dgl, 
und kamen dann an den Ort ihrer Verdienste. Der 
Asket aber betatigte die Ekstase und die Erkenntnisse 
und wurde ein Bewohner der Brahmawelt. 
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Nacbdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
fugte er hinzu; „Nicht nur jetzt, ihr Monche, sondern auch 
schon fruher war Mallika eine treu ergebene Gattin" und 
verband hierauf das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war Sambula Mallika, Sotthisena war der Konig von 
Kosala, der Vater, der Asket, aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Sambula. 


520. Die Erzahlung von dem Knoten- 
Tindubaume. 

„Achtsamkeit filhrt zum Weg des Lebens." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf die Konigsermahnung. Die Kbnigsermahnung 
ist schon oben ausgefiihrti). 

Ehedem aber fiihrte im Reiche Kampilla in der 
Stadt Uttarapancala ein KSnig namens Paficala, der die 
Wege des Unheils^) wandelte, in Ungerechtigkeit und 
nachlassig die Herrschaft. Auch seine Minister und die 
anderen Diener waren alle dem Unrecht ergeben. Die 
durch die Abgaben bedriickten Bewohner des Landes 
nahmen Weib und Kinder mit sich und weilten im 
Walde wie wilde Tiere; da, wo ein Dorf stehen sollte, 
war namlich kein Dorf mehr. Aus Furcht vor den 
Leuten des Konigs konnten die Menschen am Tage 
nicht zuhause bleiben; nachdem sie ihre Hauser mit 
Dornengestrupp, Zweigen u. dgl. umgeben batten, gingen 
sie immer bei Sonnenaufgang in den Wald. Bei Tage 
plunderten die Leute des Konigs, bei Nacht die Rauber. 

Damals hatte der Bodhisattva als eine Gottheit in 
einem Knoten-Tindubaume 3) aufierhalb der Stadt seine 
Wiedergeburt genommen. Jedes Jahr erhielt er vom 

Namlich im Jataka 334; ubersetzt Band III, S. 123—126. 

Vgl. Band IV, S. 206, Anm. i. 

■’) Der Baum Diospyris embryopteros. 


7 * 
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Konige eine Opfergabe, die tausend Geldstiicke wert 
war. Dieser dachte: „Dieser Konig fiihrt nachlassig 
die Regierung; das ganze Reich geht zugrunde. Aufier 
mir aber ist niemand sonst imstande den Kbnig auf 
das Geziemende hinzuweisen; er ist ja ein Verehrer von 
mir, der mich jedes Jahr niit einer Opfergabe verehrt. 
Ich werde ihn ermahnen." 

Zur Nachtzeit betrat er das Schlafgemach des Ko- 
nigs, trat an die Kopfseite des Lagers und stand in 
der Luft, Glanz verbreitend. Als der Konig ihn sab, 
wie er gleich der jungen Sonne strahlte, fragte er ihn: 
„Wer bist du? Aus welchem Grunde bist du gekoci- 
nien?“ Als jener dessen Worte vernahm, antwortete 
er: „0 Grofikonig, ich bin die Gottheit des Tinduka- 
Baumes; ich bin gekommen um dir eine Ermahnung zu 
geben.“ Da nun der Konig fragte: „Welche Ermah- 
nung willst du mir denn geben?", sprach das grofie 
Wesen: „0 Grofikonig, du fuhrst nachlassig die Re- 
gierung; darum ist dein ganzes Reich verdorben als 
ware es vOllig ausgepliindert. Die Konige namlich, die 
mit Nachlassigkeit regieren, sind auch tiber ihr ganzes 
Reich nicht Herr. Nachdem sie schon in dieser Welt 
ins Verderben gesturzt sind, werden sie in der anderen 
Welt in der grofien Hdlle wiedergeboren. Und wenn 
sie die Nachlassigkeit angenommen haben, so sind 
auch ihre Leute drinnen und draufien nachlassig. Da- 
rum mufi ein Konig ganz besonders achtsam sein.“ 
Nach diesen Worten sprach er um ihm eine Unter- 
weisung in der Wahrheit zu erteilen: 

„Achtsamkeit fiihrt zum Weg des Lebens, 
Nachlassigkeit fuhrt bis zum Tode. 

Die Aufmerksamen sterben nicht, 
die Nachlassigen sind wie toti). 

') Diese Strophe steht auch im Dhammapadam V. ai. 
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Aus Rausch entsteht Nachlassigkeit, 
aus Nachlassen entsteht Verlust, 
aus dem Verlust entstehen Sunden; 
sei nicht berauscht, Bharata-Furst. 

Verloren haben viele Fursten 
ihr Gut und Reich durch Nachlassigkeit, 
ihr Dorf auch viele Dorfbewohner, 
die Hauslosen und Hausbesitzer. 

Denn wenn ein Furst nachlassig ist, 
in seinem Reiche, Reichsvermehrer, 
verloren gehen alle Giiter; 
dies nennt man dann des Fursten Schuld. 

Dies ist nicht recht, du grofier Konig; 
nachlassig bist du schon zu lange. 

Das gluckliche, das bluh’nde Land, 
die Rauber plilndern ganz es aus. 

Nicht Sohne wirst du noch bekommen, 
kein Gold und kein Getreide haben; 
denn wenn dein Reich gepliindert wird, 
verlierst du alle deine Guter. 

Und einen Konig, der verloren 
hat all sein Gut, du edier Furst, 
den achten nicht als einen Fursten 
Freunde, Verwandte und Vertraute. 

Die Reiter und die Leibgardisten, 
die Wagenkampfer und das FuBvolk, 
obwohl sie von ihm leben, achten 
ihn doch nicht mehr als ihren Fursten. 

Wer nicht gut ordnet sein Geschaft, 
wer toricht und sich schlecht bedenkt, 
den Unklugen verlafit sein Ruhm 
so wie die alte Haut die Schlange. 



102 


Wer gut geordnet sein Geschaft, 

bei Zeit aufsteht und nichts versaumt, ^ 

bei dem mehren sich alle Giiter 
wie Ktihe, wenn der Stier bei ihnen. 

O Grofikonig, geh’ aus auf Kunde 
in deinem Reiche auf dem Lande; 
wenn du dort siehst und horst, so wirst 
du dadurch selbst zum Rechten kommen." 

Nachdem das groSe Wesen so mit diesen elf Stro- 
phen den Konig ermahnt hatte, fiigte es hinzu: „Gehe 
ohne zu zogern und untersuche dein Reich; lasse es 
nicht zugrunde gehen!" Hierauf kehrte es an seinen 
Ort zuriick. 

Als aber der Konig seine Worte vernommen, raachte 
er sich heftige Vorwiirfe. Am nachsten Tage iibergab 
er die Regierung seinen Ministern, verlieB mit seinem 
Hauspriester zu guter Zeit durch das Osttor die Stadt 
und zog ein Yojanaweit. Dort hatte ein alterDorfbewohner 
aus dem Walde Domzweige geholt, sie um sein Haustor 
gelegt und dieses verschlossen und war mit Weib und 
Kind in den Wald hinausgegangen. Als er am Abend, 
da des Konigs Leute wieder fortgezogen waren, in sein 
Haus zuriickkehrte, verletzte er sich am Haustor seinen 
Fu6 an einem Dorn. Er setzte sich gebuckt nieder; 
und wahrend er den Dorn herauszog, sprach er: 

„So soil Pancala Schmerz empfinden 
in einer Schlacht vom Pfeil getroffen, 
wie ich heute den Schmerz empfinde, 
da ich mich an dem Dorn verletzte," 

und schalt mit dieser Strophe auf den Konig. — Dafi 
er aber so auf ihn schalt, geschah durch die iibernatur- 
liche Macht des Bodhisattva; vom Bodhisattva in Besitz 
genommen schalt er so, wie man sich merken mufi. — 
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Zu dieser Zeit aber standen der KSnig und sein Haus- 
priester in unkenntlich machender Kleidung in dessen 
Nahe. Als nun der Hauspriester diese Worte horte, 
sprach er folgende weitere Strophe: 

„Ein Greis bist du und schwachen Auges, 
die Dinge siehst du nicht mehr gut. 

Was geht es Brahmadatta an, 
dafi dich der Dorn verwundet hat?" 

Als dies der Alte horte, sprach er folgende drei 
Strophen: 

„Des Brahmadatta Schuld ist es, 
da6 ich so wandem mufi, Brahmane. 

Nicht sind geschtitzt die Landbevvohner, 
geplagt von ungerechten Steuern. 

Bei Nacht verzehren uns die Rauber, 
bei Tage die Steuereintreiber ; 
im Reiche eines schlechten KOnigs 
gibt’s viele ungerechte Leute. 

In dieser grofien Not, mein Lieber, 
machen aus Furcht die Junglinge 
sich Orter, wo sie sich verstecken, 
und holen Dornen aus dem Wald." 

Als dies der Konig horte, wandte er sich an seinen 
Hauspriester und sagte: „Lehrer, der Alte redet Ge- 
ziemendes. Unsere Schuld nur ist dies; komm’, wir 
wollen umkehren, wir wollen in Gerechtigkeit die Herr- 
schaft fuhren." Da fuhr der Bodhisattva in den Korper 
des Hauspriesters, trat vor ihn hin und erwiderte: „Wir 
wollen noch weiter untersuchen, o Grofikonig." 

Als sie nun von diesem Dorfe nach einem andem 
Dorfe gingen, horten sie unterwegs die Stimme einer 
alien Frau. Diese namlich, ein arraes Weib, behutete 
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ihre zwei erwachsenen Tochter und liefi fiie nicht in 
den Wald gehen; sie selbst holte aus dem Walde Holz 
und Krauter und ernahrte ihre Tochter. An diesem 
Tage hatte sie ein Gebiisch erstiegen um Krauter zu 
holen, hatte sich dabei herumgedreht und war zu Boden 
gefallen. Darum wiinschte sie dem KOnig scheltend den 
Tod mit folgender Strophe: 

„Wann wird denn endlich einmal sterben 
da dieser Konig Brahmadatta? 

In seinem Reiche miissen leben 
die Madchen ohne einen Gatten." 

Um sie zuriickzuweisen sprach der Hauspriester 
folgende Strophe: 

„Das ist ein bdses Wort, du Schlechte; 
was Nutzen bringt, verstehst du nicht. 

Woher soli denn fUr junge Madchen 
der KOnig einen Gatten suchen?“ 

Da dies die Alte horte, sprach sie folgende Strophen : 

„Nichts Boses sage ich, Brahmane; 
was Nutzen bringt, versteh’ ich wohl. 

Nicht sind geschiitzt die Landbewohner, 
geplagt von ungerechten Steuern. 

Bei Nacht verzehren uns die Rauber, 
bei Tage die Steuereintreiber; 
im Reiche eines schlechten Konigs 
gibt’s viele ungerechte Leute. 

Und wenn das Weib im Elend ist, 
woher soil sie den Gatten nehmen?" 

Als sie deren Worte vernomnien, sagten sie: „Sie 
hat recht gesprochen" und gingen waiter. Da horten 
sie die Stimme eines Pflugers. Wahrend dieser namlich 
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pflugte, wurde sein Ochse, Saliya mit Namen, von der 
^ Pflugschar getrofien und lag am Boden. Auf den KOnig 
scheltend sprach jener folgende Strophe: 

„So mOge liegen Pancala, 

getroffen in der Schlacht vom Speere, 

wie dieser arme Saliya 

daliegt, verwundet von der Pflugschar." 

Der Hauspriester aber sprach um ihn zuriickzu- 
weisen folgende Strophe: 

„Mit Unrecht, du niedriger Mensch, 
bist du auf Brahmadatta zornig, 
der du den Konig jetzt verfluchst, 
nachdem du selbst dich hast verfehlet." 

Als jener dies hdrte, sprach er folgende drei Strophen : 

„Mit vollem Rechte, o Brahmane, 
bin ich auf Brahmadatta zornig. 

Nicht sind geschUtzt die Landbewohner, 
geplagt von ungerechten Steuern. 

Bei Nacht verzehren uns die Rauber, 
bei Tage die Steuereinnehmer; 
im Reiche eines schlechten Konigs 
gibt's viele ungerechte Leute. 

Verflucht, die Kochin brachte heute 
zur Unzeit mir das Mahl herbei^); 
weil ich die Speisebringerin erwartet’, 
ward Sali3'a verwundet von der Pflugschar." 

Die anderen gingen weiter und iibernachteten in 
einem Dorfe. Am niichsten Tage stieS in der Fruhe 
eine falsche Kuh den Melker mit dem FuBe, daB er 

' Wie der Kommentator erklart, wurde das Mahl zuerst von 
den Leuten des Konigs weggenommen. 


mitsamt der Milch umstiirzte. Dieser sprach auf Brah- 
madatta scheltend folgende Strophe: 

„So werde Pancala getroffen 
im Kampfe fest von einem Schwert, 
wie ich heute getroffen wurde 
und meine Milch ward ausgeschiittet." 

Als daraufhin der Brahmane folgende Strophe sprach: 

„Dafi eine Kuh die Milch verschiittet, 
ein Rind an eine Pflugschar stofit, 
was kann Brahmadatta dafiir, 
dafi du ihn daftir tadelst, Herr?“, 

sprach jener folgende drei Strophen: 

„Zu tadeln ist der Fiirst, Brahmane; 
denn in des Brahmadatta Reiche 
sind nicht geschiitzt die Landbewohner, 
geplagt von ungerechten Steuern. 

Bei Nacht verzehren uns die Rauber, 
bei Tage die Steuereinnehmer ; 
im Reiche eines schlechten Konigs 
gibt’s viele ungerechte Leute. 

'ne wilde, unruhige Kuh, 
die wir vordem nicht melken wollten, 
die haben wir heut’ doch gemolken, 
weil uns dazu die Milchnot zwang." 

Jene erwiderten: „Er hat richtig gesprochen" und 
verliefien das Dorf. Sie stiegen auf die Heeresstrafie 
hinauf und gingen nach der Stadt zu. — In einem Dorfe 
hatten Steuereintreiber, um sich eine Schwertscheide zu 
machen, ein junges, buntes Kalb getotet und die Haut 
an sich genommen. Die Kuh, die Mutter des Kalbes, 
frafi aus Kummer um ihr Kind kein Gras mehr, trank 
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kein Wasser mehr, sondern lief klagend umher. Als 
dies die Dorfknaben sahen, sprachen sie auf den Kdnig 
scheltend folgande Strophe: 

„So moge klagen Pancala, 
des Sohns beraubt mog’ er verdorren, 
wie diese ungltickliche Kuh 
umherlauft ihres Sohns beraubt." 

Darauf sprach der Hauspriester folgende weitere 
Strophe: 


„Wenn ein Stiick Vieh vom Viehhirten 
entlaufen ist und traurig schreit, 
wie kann denn dies hier eine Schuld 
vora Kdnig Brahmadatta sein?" 

Darauf sprachen die Dorfknaben folgende zwei 
Strophen: 

„Dies ist die Schuld, grofier Brahmane, 
von unserm Konig Brahmadatta. 

Nicht sind geschiitzt die Landbewohner, 
bedruckt von ungerechten Steuern. 

Bei Nacht verzehren uns die Rauber, 
bei Tage die Steuereinnehmer ; 
im Reiche eines schlechten Kdnigs 
gibt’s viele ungerechte Leute. 

Warum wegen 'ner Schwerterscheide 
wird ein milchtrinkend Kalb getdtet?" 

Die anderen erwiderten: „Ihr sagt den wahren 
Grund" und gingen weiter. -- Unterwegs aber in einem 
ausgetrockneten Lotosteiche verwundeten Krahen mit 
ihren Schnabeln Frosche und frafien sie auf. Als sie 
an diesen Ort kamen, liefi der Bodhisattva durch seine 
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iibernaturliche Macht den KOnig von einem Frosch mit 
folgenden Worten schelten: 

„So werde Pancala verzehret, 
im Kampf getotet mit den Sohnen, 
wie ich heute gefressen werde 
als Waldbewohner von den Dorflem." 

Als dies der Hauspriester vemahm, sprach er, in- 
dem er den Frosch anredete, folgende Strophe: 

,,Nicht alien Wesen ihren Schutz gewahren 
die Konige auf dieser Welt, o Frosch. 

Dadurch begeht der Konig doch kein Unrecht, 
dafi deinesgleichen lebend Krahen fressen.“ 

Da dies der Frosch horte, sprach er folgende zwei 
Strophen : 

,,Ftjrwahr mit Unrecht spricht der Heilige*) 
nur Schmeicheleien fUr den Konig aus; 
wo so^el Leute ausgepltindert werden, 
verehrt der Konig den, der Liebes spricht. 

Wenn dieses Reich war’ gut regiert, Brahmane, 
bliihend, erfreulich und des Gliickes voll, 
afien die Krahen gute Opfergaben, 
nicht meinesgleichen lebend sie verzehrten.“ 

Als dies der Konig und der Hauspriester hbrten, 
dachten sie: „Von dem im Walde wohnenden Tier, 
dem Frosch angefangen, tadeln nur uns alle.“ Daraul 
gingen sie -in die Stadt zuruck, fiihrten die Regierung 
in Gerechtigkeit und taten, indem sie bei der Ermah- 

') Der Frosch wohnt im Walde, wahrend die Krahen meist 
in den Dorfern weilen. 

-) So redet er den Hauspriester an, weil er von ihm nach 
seinem Aussehen auch heiligen Wandel erwartet. 
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nung des grofien Wesens verharrten, gute Werke wie 
Almosengeben u. dgl. 

Nachdem der Meister dem Konig von Kosala diese 
Lehrunterweisung verktindigt hatte, fuhr er fort: „0 Grofi- 
konig, ein Kc3nig mufi die Wege des Unrechts aufgeben 
und in Gerechtigkeit sein Land regieren." Hierauf ver- 
band er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
ich die Gottheit in dem Knoten-Tindukabaume.“ 

Ende der Erzahlung von dem Knoten-Tindukabaume. 


Ende des Timsa-Nipata. 




XVU. Buch. 

Cattallsa -Nipata i). 


521. Die ErzUhlung von den drei 
Vogeln. 

„Vessantara, dich frage ich.“ Dies erzahlte derMeister, 
da er im Jetavana verweilte, um dem Konig von Kosala 
eine Ermahnung zu geben. — Als namlich der Kdnig kam 
um die Predigt zu hSren, wandte sich der Meister an ihn 
und sprach: „0 Grofikonig, ein Kdnig mu6 namlich mit 
Gerechtigkeit regieren; denn in der Zeit, in welcher die 
KOnige ungerecht sind, zu derselben Zeit sind auch die 
vom KOnige Abhangigen ungerecht." Nachdem er ihn so 
in der im vierten Buche angegebenen Art 2) ermahnt, die 
Nachteile und Vorteile des Betretens und Nichtbetretens 
der bosen Wege auseinandergesetzt und femer durch Ver- 
gleichung mit dem Traum u. a. den Nachteil, der in den 
Lilsten liege, ausfuhrlich dargelegt hatte, sprach er zu ihm: 
„0 Grofikonig, 

,Hier fOr den Tod gibt’s kein Versprechen, 
keine Bestechung keniit man da, 

Kampf gibt es nicht und keinen Sieg; 
denn alle sind dem Tod verf alien.* 

Wenn diese Menschen in die andere Welt gehen, gibt 
es aufier den von ihnen selbst getanen guten Werken 


>) Auf Deutsch „das Vierzigerbuch" (vgl. oben S. i). 

’) In keinem Jataka des vierten Buches findet sich eine deut- 
liche Beziehung darauf. 
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keine andere Hilfe. Daher mu6 man es bestindig unter- 
lassen dem Niedrigen zu dienen; um der Ehre widen darf man 
nicht nachlassig sein; voll Eifer mufi man in Gerechtigkeit 
die Herrschaft fiihren. In der Vorzeit, obwohl der Buddha 
noch nicht erschienen war, beharrten die Konige bei der 
Weisen Ermahnung, regierten gerecht und erreichten dann 
bei ihrem Scheiden den Gotterhimmel." Nach diesen Worten 
erzahlte er auf die Bitte von jenem folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Ehedem war der Konig Brahmadatta, der zu Benares 
regierte, kinderlos; obwohl er danach verlangte, bekam 
er weder einen Sohn noch eine Tochter. AIs er eines 
Tages mit grofiem Gefolge nach seinem Parke gezogen 
war und sich wahrend des Tages im Parke ergangen hatte, 
liefi er sich am Fu6e eines herrlichen Salabaumes sein 
Lager hinbreiten und schlief ein wenig. AIs er erwachte, 
sah er den Salabaum an und gewahrte dort ein Vogel- 
nest. Zugleich mit diesem Anblick stieg ein Liebes- 
gefiihl in ihm auf; er rief einen Mann herbei und sagte 
zu ihm: ,,Steige diesen Baum hinauf und sieh, ob in 
diesem Nest irgend etwas ist oder nicht." Jener stieg 
hinauf und sah darin drei Eier, was er dem Konig 
meldete. Dieser sagte: „Lasse uber sie nicht den Hauch 
deiner Nase stromen breitete in einem Kastchen eine 
Flocke Baumwolle aus und befahl jenem: „Lege dar- 
auf die Eier und steige vorsichtig damit herab.“ 

Nachdem er ihn so hatte heruntersteigen lassen, 
nahm er das Kastchen in die Hand und fragte seine 
Minister: „Von welchem Vogel sind dies die Eier?“ 
Diese erwiderten: „Wir wissen es nicht; die Jiiger 
werden es wissen.“ Darauf liefi der Konig die Jager 
zu sich kommen und fragte sie. Diese antworteten: 
,‘0 Grofikonig, das eine ist das Ei einer Eule, das 
zweite das eines Maynah-Vogels i), das dritte das eines 


*) Gracula religiosa, eine Star-Art. 
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Papageien." Der Konig fragte weiter: ,,Wie kOnnen 
aber in einem Neste die Eier dreier Vogel sein?“ Jene 
versetzten: ,Ja, o Furst, wenn keine Gefahr vorhanden 
ist, geht das gut Niedergelegte nicht zu grunde." 

VoU Freude dachte der Konig: „Diese sollen meine 
dreiSohne sein;“ er tibergab die drei Fier drei Ministem 
und sprach zu diesen: „Diese werden meine Sohne 
sein; pflegt sie gut und sagt es mir, wenn sie aus der 
Fierschale herausschlupfen.“ Jene behiiteten sie trefflich. 

Zuerst zerbrach das Fulenei. Der Minister liefi 
einen Jager rufen und sagte zu ihm; „Sieh nach, ob 
es ein Weibchen oder ein Mannchen ist.“ Als jener 
es untersucht hatte und berichtete, es sei ein Mannchen, 
ging jener zu dem Konige und sprach: ,,0 Fiirst, ein 
Sohn ist dir geboren." Frfreut gab ihm der Konig viel 
Geld und entliefi ihn mit den Worten: „Ziehe meinen 
Sohn gut auf und gib ihm den Namen Vessantara!“ 
Jener tat so. 

Wenige Tage darauf zerbarst das Maynah-Fi. Nach- 
dem auch dieser Minister das Junge von einem Jager 
hatte untersuchen lassen und gehort hatte, es sei ein 
Weibchen, ging er zum Konige hin und sagte ihm: 
„0 Fiirst, eine Tochter ist dir geboren." Hocherfreut 
gab auch ihm der Konig Geld und schickte ihn fort 
mit den Worten: „Ziehe mir meine Tochter gut auf 
und gib ihr den Namen Kundalini.“ Jener tat so. 

Abermals nach Ablauf weniger Tage zerbarst auch 
das Papageien-Fi. Auch dieser Minister liefi es von 
einem Jiiger untersuchen, und als dieser feststellte, dafi 
es ein Mannchen sei, ging er zum Konige hin und sprach zu 
ihm: „0 Furst, ein Sohn ist dir geboren." Frfreut gab 
ihm der Konig Geld und entliefi ihn mit den Worten: 
„Feiere fur meinen Sohn ein Fest mit grofiem Prunke 

und crib ihm den Namen Jambuka.“ Jener tat so. 

8 

Dutoit, Jutakam, V 



114 


So wuchsen die drei Vogel in den Hausern der 
drei Minister mit der Ehrung von Konigskindern auf. Der 
Konig gebrauchte von ihnen die Ausdriicke: ,,Mein 
Sohn, meine Tochter." Dariiber spotteten die Minister 
zu einander: ,,Seht, was der Konig tut; zu Wesen, die 
zum Reich der Tiere gehoren, sagt er bestandig ,mein 
Sohn, meine Tochter‘.“ Da dachte der Konig bei sich: 
„Diese Minister kennen nicht die Ausdehnung der Wissens- 
fulle von diesen; ich werde sie ihnen bekannt machen.“ 
Darauf schickte er einen Minister zu Vessantara 
hin und liefi ihm sagen: ,,Euer Vater mochte Euch eine 
Frage vorlegen; wann soli er kommen und fragen?“ 
Der Minister kam hin, begrtifite ehrfurchtsvoll den Ves- 
santara und richtete ihm seine Botschaft aus. Da rief 
Vessantara den Minister herbei, der ihn aufzog, und 
sagte: ,,Mein Vater mochte mir eine Frage vorlegen; 
wenn er aber hierher kommt, mufi man ihm die n5tige 
Ehrung zuteil werden lassen.“ Und er fragte: „Wann 
kommt er?“ Der Minister antwortete: ,,Am siebenten 
Tage von heute an soli er kommen." Als dies Vessan- 
tara hPrte, schickte er den anderen fort mit den Wor- 
ten: ,,Mein Vater soil am siebenten Tage von heute an 
kommen." Jener ging hin und meldete dies dem Konige. 

Am siebenten Tage liefi der Konig in der Stadt 
die Trommel herumgehen und ging in das Haus, wo 
sein Sohn wohnte. Vessantara erwies dem Konige 
grofie Ehrung und liefi ihm auch unter den Sklaven, Die- 
nern usw. grofie Ehrung erweisen. Als der Konig in 
des Vessantara Hause gespeist hatte und grofier Ehrung 
teilhaftig geworden war, kehrte er in seinen eigenen 
Palast zurtick, befahl im Hofe des Palastes einen grofien 
Pavilion zu errichten, liefi dann dies in der Stadt durch 
Trommelschlag bekannt geben und setzte sich in dem 
reichgeschmuckten Pavilion nieder, umgeben von einer 
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grofien Menschenmenge. Dann schickte er zu seinem 
Minister und liefi ihm sagen, er solle den Vessantara 
herbeibringen. Der Minister liefi Vessantara sich auf 
eine goldene Bank setzen und brachte ihn so herbei. 
Der Vogel setzte sich auf den Schofi seines Vaters, 
scherzte mit ihm, flog wieder fort und setzte sich dort 
auf seine Bank. Darauf sprach der Konig, um ihn in- 
mitten der grofien Volksmenge nach der Konigstugend 
zu fragen, folgende erste Strophe: 

,, Vessantara, dich frage ich, 
o Vogel, Heil sei dir beschieden: 
wenn man die Herrschaft fiihren will, 
was ist am besten da zu tun?“ 

Als dies Vessantara horte, beantwortete er eigent- 
lich die Frage nicht; sondem um ihn der Nachlassigkeit 
zu beschuldigen sprach er folgende zweite Strophe: 

,,Furwahr, schon lange hat mein Vater 
Kamsa, der Herrscher von Benares, 
nachlassig mich, den Eifrigen, 
den Sohn der Vater schelten lassen.“ 

Nachdem er ihn mit dieser Strophe angeklagt, fuhr 
er fort: ,,0 Grofikonig, ein Konig mufi drei Tugenden 
betatigen, wenn er in Gerechtigkeit seine Herrschaft 
fuhren will." Und um die Konigstugend zu schildern 
sprach er: 

„Zum ersten halt’ er von sich fern 
die Falschheit, sowie Zorn und Spott, 
dann ub’ er seine Pflichten aus; 
dies nennt man Pflicht, du edler Furst. 

Die Tat, die, wenn vorher getan, 
du zweifellos mufit bufien, Vater, 
die falsch in Leidenschaft man tut, 
sollst du nicht abermals begehen. 


8 
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Du Reichsvermehrer, in dem Reiche 

von einem nachlassigen Fiirsten 

verloren gehen alle Giiter; 

dies nennt man dann die Schuld des Konigs. 

Siri und LakkhD) auch, mein Vater, 
sprachen, als man sie danach fragte: 

An einem Mann voll Kraft und Eifer 
freu’ ich mich, wenn er frei vom Neide. 

An einem Mann voll Neid und Bosheit, 
der seines Tuns Erfolg verdirbt, 
erfreut sich nur die Ungliicksgottin, 
o Konig, die das Gluck zerbricht. 

Darum sei freundlich gegen alle 
und wohl behiitet auch bei alien. 

Vertreib’ das Ungluck, grofier Konig; 
dem Glilcke biete eine Wohnung. 

Ein Mann, der von dem Gliick begleitet 
voll Mutes ist, erhabnen Geistes, 
der rottet, o du Kasi-Herrscher, 
die Feinde aus mit Stumpf und Stiel. 

Auch Sakka, aller Wesen Herr 2 ), 
er lafit nicht nach in seinem Streben; 
zum Guten er die Kraft betatigt, 
zum Eifer neigt er seinen Sinn. 

Gandharvas 3), Vater^) sowie Gotter 
stehn einem solchen stets zur Seite; 


*) Sirl (skr. srI) ist die Gdttin des Gliickes, LakkhI (skr. 
laksmi) ebenfalls. 

’) „Bhutapati'‘ ist auch sonst ein Beiname Indras. Der Kom- 
mentator fafit das Wort verkehrterweise als Anrede an den Konig. 

’) Eigentlich die himmlischen Musikanten, dann flberhaupt 
die niederen Gotter. 

') Ein andrer Name fflr die Gotter des Brahmahimmels. 
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wer unablassig ist voll Eifers, 
dem geben Gotter das Geleite. 

So unablassig, ungetadelti) 
soUst, Vater, du die Pflicht erfiillen. 

Strenge dich an bei deinen Taten; 
ein Trager findet nicht das Gluck. 

Dieses sind also deine Pflichten; 
dies mog’ dir zur Belehrung dienen, 
genug um Freunde zu beglucken, 
genug um Feinde zu vernichten.“ — 

Nachdem so der Vogel Vessantara mit einer Strophe 
die Nachlassigkeit des Konigs gerugt und mit elf Stro- 
phen ihm die Tugenden auseinandergesetzt hatte, war 
mit Buddhaanmut die Frage beantwortet. Die Volks- 
menge war im Herzen hocherfreut iiber das Wunder- 
bare, noch nie Dagewesene und gab hundertfach ihren 
Beifall kund. Voll Freude wandte sich der Konig an 
seine Minister und fragte: „He, ihr Minister, da mein 
Sohn Vessantara so gesprochen hat, wessen Obliegen- 
heiten hat er damit erfullt?“ Sie antworteten: „Man 
mu6 ihn zum groBen Schiitzei^ des Heeres machen, o 
Furst.“ Darauf sagte er: „Darum gebe ich ihm die 
Stelle eines groBen Schutzers des Heeres“ und stellte 
Vessantara auf diesen Platz. Von da an bekleidete 
jener die Stelle eines groBen Schutzers des Heeres und 
vollfuhrte die Auftrage seines Vaters. 

Damit endet die Frage an Vessantara. 

Abermals schickte der Konig nach Ablauf weniger 
Tage auf dieselbe Weise, wie vorher angegeben, zu 

') Doch vvohl wegen des Metrums fiir „akuttho“, well es 
ahnliche Bedeutung haben mufi wie „appamatto“. Francis uber- 
setzt allerdings „however reviled". 
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KundalinI einen Boten und begab sich am siebenten 
Tage zu ihr bin. Nachdem er zuruckgekehrt war, 
setzte er sich inmitten des Pavilions nieder, liefi Kunda- 
lim herbeibringen, und indem er sie, als sie sich auf 
die goldene Bank gesetzt hatte, nach der Konigstugend 
fragte, sprach er folgende Strophe: 

„Kannst du, KundalinI, und glaubst du 
zu wissen, die verwandt den Fiirsten: 
wenn einer gut regieren will, 
was soil er da am besten tun?“ 

Als diese so vom Konig nach der Konigstugend 
gefragt war, antwortete sie: „Vater, du stellst mich, 
glaube ich, auf die Probe um zu sehen, was so ein 
Weibchen sagen wird. Die ganze Konigstugend will 
ich in zwei Spriiche zusammenfassen und dir verkun- 
digen.“ Und sie sprach: 

„Zwei Spruche sind es nur, mein Vater, 
in denen alles ist enthalten, 
dafi man’s erhalt, wenn man’s nicht hat, 
dafi man’s bewahrt, wenn man’s besitzt. 

Minister suche aus, o Vater, 
die klug sind und verstehn, was niitzt, 
die scharf sehen, begabt zu allem, 
nicht trinken, nichts zu grunde richten. 

Und wer dir, Vater, treu behiitet 
die Schatze, die du nur besitzest, 
wie fiir den Wagen sorgt der Lenker, 
der moge deine Arbeit tun. 

Halt’ deine Leute gut im Zaum, 
richt’ auf dich selbst dein Auge hin; 
gib einen Schatz und eine Schuld 
nicht hin fiir anderer Gewinn. 
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Erkenne selbst Gewinn, Veriust, 
erkenne selbst, was du getan; 
bestrafe den, der strafenswert, 
sei gunstig dem, der Gunst verdient. 

Selbst lehre deine Untertanen, 
was ntitzlich ist, o Landesherrscher;] 
nicht mbgen ungerechte Diener 
dir Geld und Land zugrunde richten. 

Tu’ nicht zu rasch das Nstige 
und lafi auch andre nicht so handeln; 
denn das zu schnell getane Werk 
hat hinterdrein der Tor zu btifien. 

Nicht gib dich, ohne zu vergessen, 
dem allzustarken Zornesausbruch ; 
denn durch den Zorn gar viele edle 
Familien sind untergegangen. 

Erheb’ dich nicht zu deinem Schaden 
im Glauben, du allein seist Herr; 
und lafi’ die Frauen und die Manner 
durch dich in Ungluck nicht geraten. 

Wenn keine Furcht niehr hat ein Konig 
und an die Luste nur gedenkt, 
gehn ihm verloren alle Guter; 
dies nennt man dann des Konigs Schuld. 

Dieses sind also deine Pflichten, 
dies’ mog’ dir zur Belehrung dienen; 
sei eifrig jetzt in guten Werken, 
kein Trinker und kein Gutzerstorer. 

Sei tugendhaft, du grofier Konig; 
ins Ungluck 1) sturzt der Lasterhafte.“ 

So erklarte auch Kundalim mit elf Strophen die 
Tugend. Hochbefriedigt wandte sich der KOnig an 
WSrtlich: in die vier Strafexistenzen. 



120 


seine Minister und fragte: „He, ihr Minister, da meine 
Tochter so gesprochen hat, wessen Obliegenheiten hat 
sie damit erfullt?“ Sie antworteten: ,,Die des Schatz- 
meisters, o Fiirst." „So ubertrage ich ihr also das 
Schatzmeisteramt,“ fuhr der Konig fort und setzte Kun- 
dalini in diese Stelle ein. Von da an bekleidete sie 
dieses Amt und vollfiihrte die Auftrage ihres Vaters. 

Ende der an Kundalini gerichteten Frage. 

Abermals nach einigen Tagen schickte der Konig 
in der oben angegebenen Art zu dem weisen Jambuka 
einen Boten, ging selbst am siebenten Tage dorthin 
und genofi viele Ehrung. Dann kehrte er nachhause 
zuriick und setzte sich in der Mitte des Pavilions nieder. 
Der Minister lieB den weisen Jambuka auf einer mit 
Gold zusammengehaltenen Bank Platz nehmen und kam 
herbei, indem er die Bank auf dem Kopfe trug. Der 
Weise setzte sich seinem Vater auf den Schofi, spielte 
mit ihm , kehrte dann zuriick und setzte sich wieder 
auf seine Bank. Darauf sprach der Konig um ihm seine 
Frage vorzulegen folgende Strophe: 

,,Wir haben schon gefragt die Eule 
und ebenso Kundalini; 
jetzt sage du mir, Jambuka, 
worin die hochste Kraft bestehe." 

Indem so der Konig dem groBen Wesen seine 
Frage vorlegte, fragte er nicht in derselben Art wie 
bei den anderen, sondern er machte einen Unterschied 
in der Frage. Ihm erwiderte aber der Weise: ,,So 
bore also, o GroBkdnig, mit gespannter Aufmerksam- 
keit; ich werde dir aUes erklaren." Und wie wenn er 
auf eine ausgestreckte Hand eine Borse mit tausend 
Goldstucken legte, begann er folgendermafien seine 
Lehrunterweisung : 



„Funffach ist in der Welt die Kraft 
bei einem hoch erhabnen Manne. 

Und zwar die Kraft der Arme wird 
genannt die niedrigste der Krafte; 
des Reichtums Kraft, Langlebender, 
wird als die zweite Kraft bezeichnet. 

Der Dieneri) Kraft, Langlebender, 
wird als die dritte Kraft bezeichnet; 
dann der Familie Kraft ist wohl 
die vierte Kraft ohn’ alien Zweifel. 

Doch jene Kraft, mit der der Weise 
kann ubertrefifen alle diese-), 

die ist die erste aller Krafte, 
die beste Kraft, die Kraft der Weisheit. 
Wenn auf der Weisheit Kraft er fufit, 
findet der Weise, was er wunscht. 

Wenn auch ein trSger Furst ein Reich 
erhalt, das bluhend und vorzuglich, 
besiegt ihn wider seinen Willen 
ein andrer und erwirbt es sich. 

Wenn auch von edelstem Geschlechte 
ein Fiirst ist, der ein Reich erhalten, 
wenn er un weise, Kasis Herrscher, 
kann er nicht leben mit dem ganzen. 

Weisheit beurteilt das Gehorte, 

Weisheit verniehret auch den Ruhm; 
wenn hier ein Mann ist weisheitsvoll, 
so findet Glllck er auch im Leide. 


>) Wortlich; der Minisler. 

=) Francis nimmt hier am Ende der Strophe einen Punkt an und 
libersetzt; ,and all of these a man that’s wise most certainly will 
claim." Doch gibt obige Deutung einen viel besseren Sinn; auch 
der Kommentator hat diese Auffassung. 
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Zur Weisheit niemand kann gelangen, 
der nicht zuvor gut aufgemerkt, 
der nicht die Hochgelehrten aufsucht, 
die Tugendhaften nicht verehrt. 

Wer Recht und Unterschiede kennt 
und unablassig zeitig aufsteht, 
der Pflicht nachgeht zur rechten Zeit, 
dem wird zu teil die Frucht der Arbeit. 

Wer zweckloses Betragen hat, 
wer zwecklosen Din gen sich hingibt, 
wer nachlassig ist in der Arbeit, 
gelangt niemals zu seinem Ziel. 

Doch wer seinen Verstand betatigt, 
wer zweckmafiigem Tun sich hingibt, 
wer nicht nachlafit in seiner Arbeit, 
kommt zur Erreichung seines Ziels. 

Bedenken mu6 man seinen Nutzen 
und das Erworbene bewahren. 

Dieses befolge, lieber Vater; 
verdirb’s nicht durch Untatigkeit. 

Denn wenn untatig ist ein Tor, 
wohnt er in einem Haus von Rohr."^) 

Nachdem so der Bodhisattva in dieser Art die fiinf 
Krafte gepriesen, die Kraft der Weisheit hervorgehoben 
mid, wie wenn er an die Mondscheibe streifte, dies er- 
klart hatte, gab er noch in folgenden zehn Strophen 
dem Konige eine Ermahnung:^) 

,,Ube Gerechtigkeit , o Konig, 
bei deinen Eltern, edler Fiirst; 


*) Wortlich: durch Untatigkeit sitzt ein Tor gewissermatien 
in einem Haus aus Rohr, das der Wind umblasen kann. 

*) Diese Strophen stehen auch im Jataka 501; Band IV 
S. 512 f. 
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wenn du hier ubst Gerechtigkeit, 
o Konig, kommst du in den Himmel. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig, 
bei Weib und Kindern, edler Fiirst; 
wenn du Gerechtigkeit hier iibst, 
o Konig, kommst du in den Himmel. 

libe Gerechtigkeit, o Konig, 
unter den Freunden und Ministern; 
wenn du Gerechtigkeit hier tibst, 
o Konig, kommst du in den Himmel. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig, 
bei deinen Reitern, deinen Heeren; 
wenn du Gerechtigkeit hier tibst, 
o KOnig, kommst du in den Himmel. 

Ube Gerechtigkeit, o KOnig, 
in deinen Ddrfern, deinen Flecken; 
wenn du Gerechtigkeit hier hbst, 

0 Kdnig, kommst du in den Himmel. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig, 
in deinen Landern, deinen Volkern; 
wenn du Gerechtigkeit hier tibst, 
o Konig, kommst du in den Himmel. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig, 
gegen Asketen und Brahmanen; 
wenn du Gerechtigkeit hier tibst, 
o Konig, kommst du in den Himmel. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig, 
gegen die Tiere und die Vogel; 
wenn du Gerechtigkeit hier ubst, 
o Konig, kommst du in den Himmel. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig; 
gerechter Wandel bringt das Gltick. 
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Wenn du Gerechtigkeit hier iibst, 
o Konig, kommst du in den Himmel. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig; 

Indra, die Gotten und die Brahmas i) 
wurden durch rechten Wandel Gotten; 
lasse nicht nach gerecht zu sein.“ 

Nachdem er diese zehn Strophen iiber den ge- 
rechten Wandel gesprochen hatte, sagte er um ihn 
noch weiter zu erniahnen folgende Schlufistrophe : 

„Dies sind meine Ermahnungen, 
dies ist die Vorschrift, die ich gebe; 
du weisheitsvoller Tugendpfleger, 
finde damit dein voiles Gliick!" 

So lehrte das grofie Wesen, wie wenn es den 
himmlischen Ganges herabstrSmen lassen wollte, mit 
Buddhaanmut die Wahrheit. Die Volksmenge lieB ihm 
hohe Ehrung zu teil werden und gab tausendfach ihrem 
Beifall Ausdruck. Hocherfreut wandte sich der KOnig 
4n seine Minister und fragte; „He, ihr Minister, da 
mein Sohn, der mit einem der j ungen Frucht des Rosen- 
apfelbaumes 2) gleichenden Schnabel geschmiickt ist, so 
gesprochen hat, wessen Obliegenheiten hat er da er- 
fiillt?" ,,Die des Heerfuhrers, o Furst,“ war die Ant- 
wort. Der Konig fuhr fort; „So gebe ich dir hiermit 
das Amt des Heerfuhrers" und setzte damit den Jam- 
buka in dieses Amt ein. Von da an vollfuhrte er in 
der Stelle des Heerfuhrers die Auftrage seines Vaters. 

Den drei Vogeln wurde grofie Ehrung zu teil; die 
drei lehrten, was in geistlichen und w'^eltlichen Dingen 
gut war. Der Konig beharrte bei der Ermahnung des 

Vgl. Band IV, S. 503, Anm. i. 

*) Eugenia Jambu. Von diesem Baume hatte der Vogel den 
Namen. 
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grofiens Wesens, verrichtete gute Werke wie Almosen- 
geben u. dgl. und gelangte dadurch in den Himmel. 
Nachdeni die Minister dem Leichnam des Konigs die 
letzten Ehren erwiesen batten, meldeten sie dies den 
Vogeln und sagten: ,,Herr Jambu-Vogel, der Konig" 
hat veranlafit, dafi tiber Euch der weifie Sonnenschirm 
ausgespannt werde.“ Das grofie Wesen aber versetzte: 
,,Mich verlangt nicht nach der Konigswtirde; ftihret ihr 
mit Eifer die Regierung!“ Nachdem er noch eine Menge 
Volkes in den Geboten befestigt hatte, liefi er mit den 
Worten: „So nehmt die Entscheidungen vor“ die Art 
des rechten Urteils auf eine goldene Platte einritzen 
und zog sich dann in den Wald zuriick. Seine Er- 
mahnung aber hatte vierzigtausend Jahre lang Bestand. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung zum Zwecke 
einer Ermabnung fur den Kfinig beendigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten; „Damals war der 
Kdnig Ananda, KuijdalinI war Uppalavanija, Vessantara 
war Sariputta, der Vogel Jambuka aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den drei VCgeln. 


522. Die Erzahlung von Sarabhahga. 

„Geschmuckt mit Ohrringen und schonen Kleidrn." 
Dies erzahlte der Meister, da er im Veluvana verweilte, 
mit Beziehung auf den Eingang des grofien Thera Mogal- 
lana zum vOlligen Nirvana. — Nachdem der Thera Sari- 
putta den Vollendeten, da dieser sich im Jetavana aufhielt, 
urn die Erlaubnis in das vollige Nirvana einzugehen gebeten 
hatte, entfernte er sich und ging im Dorfe Nala in dem 
Zimmer, wo er geboren war, zum volligen Nirvana ein. 
Als der Meister horte, dafi dieser zum vSlligen Nirvana 
eingegangen war, ging der Meister nach Rajagaha und 
nahm im Veluvana Wohnung. 
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Damals hielt sich der Thera (Mogallana) i) am Abhange 
des Isigili (= Berg der Weisen) auf dem Schvvarzen Felsen f 
auf. Weil aber seine Wunderkraft auf ihren Hohepunkt 
gekommen war, ging er in der Gottervvelt und auch in der 
Holle umber. In der Gotterwelt sah er, wie die Buddha- 
anhanger grofie Herrlichkeit genossen, und in den HOllen 
bemerkte er , wie die Anhanger der Irrglaubigen grofies 
Leid erduldeten. Als er deshalb zur Menschenwelt zuriick- 
gekehrt war, erzahlte er den Leuten: „Der Laienbruder 
so und so und die Laienschwester so und so haben in der 
und der Gotterwelt ihre Wiedergeburt genommen und ge- 
niefien grofies Gliick; von den Anhangem der Irrglaubigen 
aber sind der und der und die und die in der Holle und 
anderen Straforten wiedergeboren worden.“ 

Daraufhin hingen die Leute der wahren Lehre an und 
hielten die Andersglfiubigen von sich fern. Den Buddha- 
verehrern wurde grofie Ehrung zu teil, die der Anders- 
glaubigen aber hOrte auf. Deshalb fafiten diese einen Hafi 
gegen den Thera und dachten; „Solange dieser lebt, 
spalten sich unsere Anhanger, unsere Ehrung hort auf; 
wir wollen ihn tOten!“ Und um den Thera zu toten gaben 
sie einem Rauber, der die Asketen behutete-), tausend 
Geldstflcke. Dieser begab sich mit grofiem Gefolge nach 
dem Schwarzen Felsen um den Thera zu toten. Als ihn der 
Thera kommen sah, flog er durch seine Wunderkraft in 
die Hdhe und entfernte sich. Da der Rauber an diesem 
Tage den Thera nicht sah, kehrte er um und kam auch 
am nachsten Tage, abermals am nachsten und so im ganzen 
an sechs Tagen wieder. Der Thera aber entfernte sich 
immer durch seine Wunderkraft. 

Am siebenten Tage aber machte sich eine fruher be- 
gangene Tat, die in der Folgezeit zu bufien war, bei dem 
Thera geltend. In einer friiheren Zeit namlich wiinschte 
er einmal auf die Worte seiner Gattin hin seine Eltern zu 
toten. Er brachte sie auf einem Wagen in den Wald, er- 
weckte den Anschein, als batten sich Rauber gegen sie 
erhoben, und stiefi und schlug seine Eltern. Weil diese 
infolge ihrer schvvachen Augen die Gegenstande nicht 
sehen konnten und ihren Sohn nicht erkannten, dachten 
sie, es seien Rauber, und riefen: „Mein Sohn, die und 

‘) Im Gegensatz dazu tibersetzt Francis merkwiirdigerweise 
„an Elder". 

Es kann auch heifien: mit Namen Samanagottaka. 
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die Rauber toten uns, mache dich fort!“ So jammerten 
sie nur liber ihn. Da dachte er: „Obwohl diese von mir 
geschlagen werden, jammern sie nur um meinetwillen ; 
etwas Ungebiihrliches tue ich.“ Er trbstete sie, erweckte 
den Anschein, als seien die Rauber davongelaufen, rieb 
ihre Hande und Fu6e und sagte zu ihnen: „Mutter, Vater, 
furchtet euch nicht; die Rauber sind entflohen." Dann 
fuhrte er sie wieder in sein Haus zurilck. 

Diese Tat hatte diese ganze Zeit keine Gelegenheit 
gefunden und war verborgen geblieben wie ein Feuerrest 
unter der Ascfae; jetzt aber iiberkam sie seinen letzten KOrper 
und ergriff Besitz davon. Durch ihre Schuld vermochte 
der Thera sich nicht mehr in die Luft zu erheben; seine 
Wunderkraft, mit der er Nanda und Upananda^) gebandigt 
und den Vejayanta-Palast erschuttert hatte war durch die 
Macht jener Tat zur Schwache geworden. Der Rauber 
zerschmetterte die Knochen des Thera und machte ihn zu 
Stroh und Griitze**); dann dachte er, er sei tot, und ent- 
fernte sich mit seinem Gefolge. 

Dem Thera aber kehrte die Besinnung zuruck ; er umhullte 
seinen KOrper mit dem Gewande der Ekstase, flog in die 
Luft empor und begab sich zum Meister. Er bezeigte ihm 
seine Ehrerbietung und sprach; „Herr, der Rest meines 
Lebens ist abgelaufen; ich will zum volligen Nirvana ein- 
gehen.“ Nachdem er ihn so um Erlaubnis dazu gebeten, 
ging er dortselbst zum volligen Nirvana ein. 

In demselben Augenblick wurden alle sechs GOtter- 
welten von Wehklagen erfullt. „Unser Lehrer ist zum vol- 
ligen Nirvana eingegangen," so riefen die Gotter und kamen 
herbei mit gottlichen Wohlgeruchen, Girlanden, duftendem 
Weihrauch und mit verschiedenartigen Holzern; es wurde 
ein Scheiterhaufen aus den neunundneunzig Arten der 
Kostbarkeiten und aus Sandelholz errichtet. Der Meister 
trat zu dem Thera hin und liefi dessen Leichnara auf den 
Scheiterhaufen niederlegen. Auf alien Seiten des Begrabnis- 
platzes ergofi sich auf die Entfernung von einem Yojana 
ein Blumenregen; unter den Gottean standen die Menschen 
und unter den Menschen standen die Gotter; sieben Tage 
lang feierten sie das Fest der Zustimmung. Der Meister 


b Zwei machtige Nagafursten, die Mogallana bekehrte. 
b Vgl. die Vorerzahlung zum 299. Jataka: Band II, S. 509. 
b Vielleicht eine bestimmte Qualerei, oder es bedeutet ein- 
fach „er hieb ihn kurz und klein“. 
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liefi die Uberreste dcs Thera mitnehmen und am Torerker 
des Veluvana daruber ein Monument errichten. 

Damals begannen die MOnche in der Lehrhalle folgen- 
des Gesprach: „Freund, weil der Thera Sariputta nicht 
in Gegenwart des Vollendeten zum volligen Nirvana ein- 
ging, empfing er von den Buddhas keine grofie Ehrung; 
weil aber der grofie Thera Mogallana in seiner Nahe zum 
volligen Nirvana einging, wurde er hochgeehrt." Da kam 
der Meister und fragte: „Zu vvelcher Unterhaltung, ihr 
MSnche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie 
antworteten : ,,Zu der und der“, sprach er: „Nicht nur 
jetzt empfing Mogallana grofie Ehrung von mir, ihrMonche, 
sondern auch fruher schon wurde ihm diese zu teil.“ Nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
V ergangenh eit. 

Als ehedeni zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schofie derGattin des Hauspriesters 
seine Wiedergeburt ; nach Ablauf von zehn Monaten 
ging er zur Zeit der Morgendammerung aus dem Schofie 
seiner Mutter hervor. In demselben Augenblick er- 
glanzten in der zwSlf Yojanas umfassenden Stadt Be- 
nares alle Waffen. — In dem Augenblick, da der Sohn 
geboren war, ging der Hauspriester hinaus, sah zum 
Himmel empor und betrachtete die Konstellation; da 
merkte er: „Weil der Knabe unter dieser Konstellation 
geboren ist, wird er auf dem ganzen Jambu-Erdteil der 
beste von alien Bogenschiitzen werden." 

Bei guter Zeit ging er in den Palast des Konigs 
und fragte den Konig, ob er wohl geschlafen habe. 
Dieser aber antwortete: „Woher soil ich gut geruht 
haben, Lehrer? Heute haben im ganzen Hause die 
Waflfen erglanzt." Da versetzte der Hauspriester: 
„Furchte dich nicht, o Fiirst; weil heute in meinem 
Hause ein Knabe geboren wurde, geschah dies." Der 
Konig fragte nun: „Lehrer, was wird aber diesem 
unter solchen Umstanden geborenen Knaben geschehen?" 
Jener erwiderte: „Gar nichts, o Grofikonig; er wird 
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aber auf dem ganzen Jambu-Erdteil der beste Bogen- 
schutze werden." „Gut, Lehrer," versetzte der Konig; 
„ziehe ihn also auf und zeige ihn uns, wenn er heran- 
gewachsen ist.“ Mit diesen Worten liefi er ihm tausend 
Geldstucke zur Erziehungi) geben. Der Hauspriester 
nahm es und ging damit in sein Haus; am Namen- 
gebungstage gab er ihm, weil im Augenblick seiner 
Geburt die Waffen geglanzt batten, den Namen Joti- 
pala (= Glanzbewahrer). 

Der Knabe wuchs unter grofier Ehrung heran und 
war, als er sechzehn Jahre alt geworden, von hochster 
SchOnheit. Als nun sein Vater seine korperliche Voll- 
endung wahrnahm, sagte er zu ihm: „Mein Sohn, gehe 
nach Takkasila und erlerne dort bei einem weltberiihmten 
Meister die Kunste." Der Jungling antwortete: „Gut,“ 
nahm das Lehrgeld, bezeigte seinen Eltern seine Ehr- 
furcht und begab sich dorthin. 

Er gab dem Lehrer tausend Geldstucke, erlernte 
die Kunst und gelangte schon nach sieben Tagen zur 
Vollendung darin. Hochbefriedigt gab ihm sein Lehrer 
darauf ein ihm gehbriges kostbares Schwert, einen fest 
verbundenen Bogen aus Widderhorn, einen fest verbun- 
denen Kocher, seine eigene Rustung, einen Koller und 
ein Diadem und sprach zu ihm: „Lieber Jotipala, ich 
bin hochbetagt; unterweise du jetzt diese jungen Bra- 
hmanen." Damit iibergab er ihm allein funfhundert 
junge Brahmanen. 

Der Bodhisattva nahm das ganze an sich, griiBte 
ehrfurchtsvoll seinen Lehrer und kehrte nach Benares 
zuruck, wo er seine Eltern aufsuchte. Als er seinen 
Vater ehrfurchtsvoll begriifit hatte und vor ihm stand, 
sprach dieser zu ihm : ,,Hast du die Kunste erlernt? 

M Wortlich: zum Geld ftir die Milch. 

9 

Dutoit, Jatskam. V. 
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„Ja, Vater,“ antwortete er. Als jener diese Worte ver- 
nahm, ging er an den Hof des Konigs und sagte; „0 Fiirst, 
mein Sohn ist zuriickgekehrt, nachdem er die Kiinste 
erlernt hat; was soil er tun?" Der Konig antwortete: 
„Lehrer, er soli uns dienen.“ „Erkennet ihm einen 
Lohn zu, o Fiirst," fuhr der Hauspriester fort, worauf 
der Konig sprach: ,,Er soli taglich tausend Geldstiicke 
erhalten." 

Der Hauspriester gab seine Zustimmung, ging nach- 
hause, rief den Jiingling zu sich und sagte: ,,Mein Sohn, 
diene dem Konige!" Von da an erhielt er jeden Tag 
tausend Geldstiicke und diente dem Konig. — Dariiber 
murrten die Diener des Konigs: ,,Wir sehen nicht, 
was Jotipala schon getan hat, und jeden Tag erhdlt er 
tausend GeldstOcke; wir wollen seine Kunst sehen." 
Als der KOnig ihre Worte hOrte, teilte er dies dem 
Hauspriester mit. Dieser erwiderte: ,,Es ist gut, o 
Fiirst," und meldete es seinem Sohne. Dieser antwortete : 
,,Gut, Vater, am siebenten Tage von heute an werde 
ich meine Kunst zeigen. Der KOnig soil in seinem 
Reiche die Bogenschiitzen sich dazu versammeln las- 
sen." Der Hauspriester ging hin und meldete dies dem 
Konige. 

Darauf liefi der Konig in der Stadt die Trommel 
herumgehen und befahl den Bogenschiitzen sich zu ver- 
sammeln. Sechzigtausend Bogenschiitzen kamen zu- 
samraen. Als der Konig merkte, dafi sie sich versam- 
melt hatten, liefi er durch Trommelschlag bekannt 
machen: ,,Die Stadtbewohner sollen des Jotipala Kunst- 
fertigkeit anschauen." Dann liefi er den Hof des Konigs- 
palastes in Ordnung bringen und setzte sich von einer 
grofien Menschenmenge umgeben auf sein konigliches 
Polster nieder. Nachdem er hierauf noch die Bogen- 
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schiitzen hatte herbeirufen lassen, sandte er Leute aus 
mit dem Auftrage: ,Jotipala soil kommen.“ 

Dieser tat die von seinem Lehrer erhaltenen Gaben, 
den Bogen, den Kocher, die Riistung, den Koller und 
das Diadem unter seine Kleidung, nahm sein Schwert 
und ging so wie in seiner gewOhnlichen Kleidung zum 
Konige bin und stellte sich ihm zur Seite. Da sagten 
die Bogenschiitzen: ,Jotipala ist doch gekommen um 
seine Bogenkunst zu zeigen! Weil er aber ohne einen 
Bogen mitzunehmen gekommen ist, wird er wohl von 
uns einen Bogen nehmen wollen ; wir wollen ihm keinen 
geben!“ So verabredeten sie sich. 

Darauf wandte sich der Konig an Jotipala imd 
sagte: ,,Zeige deine Kunst!“ Dieser liefi um sich herum 
ein Zelt aufschlagen, entfernte im Zelte stehend sein 
Gewand, zog die Riistung an, schlupfte in den Koller 
und befestigte das Diadem auf seinem Haupte. Auf 
seinen Bogen aus Widderhorn zog er eine korallen- 
farbige Sehne auf, band den Kbcher auf den Riicken 
und tat das Schwert an die linke Seite. Indem er dann 
einen Speer mit einer diamantenen Spitze auf der Spitze 
seines Nagels herumdrehte, offnete er das Zelt und kam 
hervor wie ein reichgeschmiickter Nagaprinz, der die 
Erde durchbrochen. Er bezeigte dem Konige die schul- 
dige Ehrung und blieb stehen. Als dies die Volks- 
menge sah, hupften sie in dieHohe, schrieen und klapp- 
ten mit den Fingern. 

Hierauf sprach der Konig; „Zeige uns, Jotipala, 
deine Kunst!“ Er erwiderte: „0 Furst, unter Euren 
Bogenschiitzen sind solche, die wie der Blitz treffen, 
solche die ein Haar treflfen, solche die auf einen Laut 
hin treffen, und solche die einen Pfeil im Fluge treffen, 
lasse vier solche Bogenschiitzen herbeirufen." Der Konig 

liefi sie rufen. Darauf machte das grofie Wesen im 

9 * 
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Innern eines viereckigen Raumes einen Pavilion'), stellte 
an den vier Ecken die vier Bogenschiltzen auf, lieB 
einem jeden je dreifiigtausend Pfeile gebenund zu jedem 
Leute hinzustellen , die ihm die Pfeile reichen sollten; 
er selbst nahm den Speer mit diamantener Spitze, trat 
in die Mitte des Kreises und sprach: ,,0 Grofikonig, 
diese vier Bogenschutzen sollen auf einmal ihre Pfeile 
abschiefien und mich treffen; ich werde die von ihnen 
abgeschossenen Pfeile abwehren.“ 

DerKonig gab ihnen die Weisung, indera er sprach: 
„Tut so!‘‘ Sie aber versetzten: „0 Grofikonig, wir 
sind Schiitzen, die wie der Blitz treffen, die ein Haar 
treffen, die auf einen Laut hin treffen, die einen Pfeil 
im Fluge treffen. Wir wollen ihn nicht treffen." Doch 
das grofle Wesen erwiderte: „Wenn ihr konnt, so trefft 
mich," Darauf sagten sie: „Gut“ und schossen auf 
einen Schlag ihre Pfeile ab. Das grofie Wesen fing 
sie mit seinem Speer auf und schleuderte sie beim Auf- 
fangen hierhin und dorthin. Als wollte es einen Wall 
herumlegen, schleuderte es sie weg, indem es den Griff 
nicht liber den Griff, den Stiel nicht iiber den Stiel, die 
Feder nicht iiber dieFeder hinausragen hefi, undmachte 
so einen Haufen von Pfeilen. Nun waren die Pfeile 
der Bogenschutzen zu Ende; als jener merkte, dafi sie 
zu Ende waren, sprang er in die Hohe ohne den Pfeil- 
haufen zu zerstoren und trat zum Konige hin. — Die 
ganze Volksmenge schrie auf vor Freude, hiipfte umher, 
schnippte mit den Fingern und warf unter grofiem Larm 
ihre Ge wander und Schmucksachen weg; es wurden 
Schatze zusammengehauft, die die Summe von hundert- 
achtzig Millionen wert waren. 


*) Besser ist wohl die Lesart einer Handschrift „mandalam“, 
„einen Kreis“. 
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Darauf fragte ihn der Konig: „Was ist dies ftir 
eine Kunst, Jotipala?“ Er antwortete: ,,Die Pfeilabhal- 
tung, o Furst.“ „Gibt es auch noch andere, die sie 
kennen?“ ,,Auf dem ganzen Jambu-Erdteil gibt es nie- 
mand aufier mir, o Fiirst." Der Konig fuhr fort: ,,Zeige 
noch eine andere Kunst, Lieber!" Darauf sprach der 
Jiingling: „0 Ftlrst, diese \der Leute konnten mich, 
obwohl sie an den vier Ecken standen, jetzt nicht tref- 
fen; ich aber will sie, wahrend sie an den vier Ecken 
stehen, mit einem einzigen Speere treffen." Doch die 
Bogenschiitzen getrauten sich nicht stehen zu bleiben. 
Da stellte das grofie Wesen an den vier Ecken vier 
Pisangs auf, befestigte an demGefieder des Wurfspeeres 
einen roten Faden und schleuderte dann den Speer 
nach einem der Pisangs hin. Der Speer durchbohrte 
ihn und dann den zweiten und den dritten und den 
vierten; dann traf er den zuerst Getroffenen noch ein- 
mal und kehrte darauf in die Hand des Schleuderers 
zurtick. Die Pisangs aber standen da von der Schnur 
rings zusammengehalten. Die Volksmenge liefi tausende 
von Beifallsrufen erschallen. 

Darauf fragte der Konig: ,,Was ist dies fiir eine 
Kunst?“ Er antwortete: ,,Die Kreisdurchbohrung, o 
Furst.“ „Zeige uns noch eine andere," fuhr der Konig 
fort. Jetzt zeigte das grofie Wesen den Pfeilstab, die 
Pfeilschnur, die Pfeilflechte; es machte einen Pfeilpalast, 
eiuen Pfeilpavillon i), eine Pfeiltreppe und einen Pfeil- 
teich; es liefi eine Pfeillotosblume erbliihen und liefi 
einen Pfeilregen regnen. Nachdem es so diese fur 
andere unnachahmlichen zwolf Kiinste gezeigt, durch- 
schofi es, was wiederum von anderen nicht ausfiihrbar 
war, sieben starke Korper; es durchbohrte ein acht 

‘) Eine Handschrift hat hier beigefugt „sarapakaram“, „einen 
Pfeilwall", damit die Zwolfzahl herauskommt. 
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Zoll dickes Brett aus Udumbara-Holz i), ein vier Zoll 
dickes Brett aus Asana-Holz ®), eine zwei Zoll dicke 
Kupferplatte und eine einen Zoll dicke Eisenplatte. 
Nachdem er sodann hundert zusammengebundene Boh- 
len durchbohrt hatte, schleuderte er seinen Pfeil auf 
einen Wagen mit Stroh, einen Wagen mit Sand und 
einen Wagen mit Brettern nach der vorderen Seite und 
liefi ihn auf der hinteren Seite wieder herauskommen; 
er schleuderte ihn nach der Hinterseite und liefi ihn 
auf der Vorderseite wieder hervorkommen. Im Wasser 
schofi er seinen Pfeil vier Usabhas-j weit, auf dem 
Lande acht Usabhas weit; auf die Strecke von einem 
Usabha traf er ein Haar, als er merkte, dafi es der 
Wind bewegte. 

Wahrend er so seine Kiinste zeigte, ging die Sonne 
unter. Der Konig erkannte ihm hierauf die Stelle des 
Heerfuhrers zu und sagte zu ihm: „Jotipala, heute ist 
es zu spat; morgen sollst du die dem Heerfiihrer gebiih- 
rende Ehrung empfangen. Lasse dir deinen Bart ord- 
nen, bade und komme dann!“ Fiir diesen Tag aber 
gab er ihm zum Lohne hunderttausend Geldstucke. 

Das grofie Wesen versetzte: ,,Danach verlangt 
mich nicht" und gab den Schatz von hundertachtzig Mil- 
lionen seinen Eigentiimern zuriick. Er selbst ordnete 
seinen Bart, badete und ging, mit allem Schmuck ge- 
ziert, in imvergleichlicher Herrlichkeit in sein Haus; 
nachdem er hier sein Mahl von verschiedenartigem, 
hochstem Wohlgeschmack verzehrt hatte, bestieg er 
sein fiirstliches Lager und legte sich nieder. 

Nachdem er zwei Nachtwachen lang geschlafen, 
wachte er in der dritten Nachtwache auf und setzte 


*) Ficus glomerata. 

’) Terminalia alata tomentosa. 
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sich mit gekreuzten Beinen auf sein Lager. Er betrach- 
tete den Anfang, die Mitte und das Ende seiner Kunst 
und dachte dabei: „Meine Kunst besteht in ihrem An- 
fang in der Totung anderer^), in der Mitte in dem Ge- 
nu6 der Liiste-) und ihrEnde ist die Wiedergeburt in der 
Holle. Denn die Totung von lebenden Wesen und die 
iibermafiige Hingebung an den Genufi der Liiste bringt 
die Wiedergeburt in der Holle mit sich. Der Konig 
hat mir die Stellung des Heerfuhrers gegehen. Grofi 
wird meine Macht sein und viele Frauen, Sohne und 
Tochter werde ich erhalten. Wenn aber das Leben in 
Befleckung sich weiter entwickelt hat, ist es schwer 
aufzugeben. Ftir mich geziemt es sogleich mich zu ent- 
fernen, allein in den Wald zu ziehen und die Welt- 
flucht der Weisen zu betatigen.“ Damit stand das 
grofie Wesen auf, stieg ohne irgend jemand davon in 
Kenntnis zu setzen von seinem Palaste herab, verliefi 
durch das Haupttor die Stadt und zog allein in den 
Wald hinaus. Am Lifer des Godhavan-Flusses zog es 
an dem sich drei Yojanas weit erstreckenden Kavittha- 
walde hin^). 

Als Gott Sakka seine Weltflucht bemerkte, rief er 
Vissakamma zu sich und sprach zu ihm: „Mein Lieber, 
Jotipala hat die Weltflucht betatigt; es wird eine grofie 
Versammlung werden. Erbaue am Ufer der Godhavari 
in dem Kavitthawalde eine Einsiedelei und richte die 
Ausrustungsgegenstande fur die Weltfliichtlinge her!" 
Jener tat so. 


') Den Vorzug verdient schon wegen der Entsprechung mit 
dem folgenden „panatipato“ die Lesart „paramaranam“. Francis 

iibersetzt falsch ,, evidently death". 

’) Durch seine Kunst kann er sich die Mittel hierzu ver- 

schaffen. 

■’) Kavittha ist der Baum Feronia elephantum. 



136 


Als nun das grofie Wesen an diesen Platz gelangte, 
sah es einen Pfad von Fufiesbreite, und indem es dachte; 
„Dies mufi ein Wohnort ftir Weltfltichtlinge sein", ging 
es auf diesem Wege dorthin. Als es niemanden dort 
fand, ging es in die Laubhutte hinein und sah hier die 
Ausriistungsgegenstande ftir Weltfluchtlinge. Da dachte 
es: „Der Gotterkonig Sakka hat meine Weltflucht wahr- 
genommen, glaube ich"; es zog sein Gewand aus, nahm 
ein gefarbtes Bastgewand als Ober- und Unterkleid 
und legte ein Antilopenfell auf die eine Schulter. Hier- 
auf band es sich einen Flechtenkranz, nahm eine Gras- 
tragstange auf die Achsel und ergriff einen Stiitzstab. 
So ging es aus der Laubhutte hinaus, stieg den Wandel- 
gang hinan und wandelte ein paar Mai hin und her. 
Indem es durch den Glanz seiner Weltflucht den Wald 
erglanzen liefi, betatigte es die Vorbereitungen zur Er- 
reichung der Ekstase und erlangte am siebenten Tage 
nach seiner Weltflucht die acht Vollkommenheiten und 
die fiinf Erkenntnisse. So lebte es dort einsam, indem 
es die dort liegengebliebenen Ahren sammelte und sich 
von den Wurzeln und Friichten des Waldes nahrte. 

Als aber die Schar seiner Eltern, Freunde, Ver- 
trauten und Verwandten ihn nicht mehr fand, weinten 
sie bestandig. Ein Waldlaufer aber sah in der Ein- 
siedelei im Kavittha-Walde das grofie Wesen, erkannte 
es und teilte dies seinen Eltern mit. Diese berichteten es 
dem Kbnige. Der Konig versetzte: „Kommt, wir wollen 
ihn aufsuchen“, nahm die Eltern von jenem mit und 
gelangte so auf dem von dem Waldlaufer gezeigten 
Wege mit einem grofien Gefolge zum Ufer der Go- 
dhavari. Der Bodhisattva kam an das Ufer des Flusses, 
verkiindigte ihnen in der Luft sitzend die Wahrheit und 
liefi sie hierauf seine Einsiedelei betreten. Auch dort 
verkiindigte er ihnen in der Luft sitzend die Wahrheit, 
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indem er ihnen den Nachteil darlegte, der in den Liisten 
liege. Vom Konige angefangen betatigten sie alle die 
Weltflucht. So weilte der Bodhisattva daselbst, von 
der ganzen Schar der Asketen umgeben. 

Dafi er aber dort weilte, wurde auf dem ganzen 
Jambu-Erdteil bekannt. Konige kamen mit den Be- 
wohnern ihrer Reiche und betatigten bei ihm die Welt- 
flucht. Es war eine grofie Versammlung; allmahlich 
wurden es viele tausende. Wenn einer einen Lustge- 
danken oder einen Gedanken des Hasses oder der Ver- 
letzung bei sich erwog, kam das groBe Wesen herbei, 
setzte sich vor ihm in die Luft und verkiindigte ihm 
die Wahrheit; es erklarte ihm die Mittel zur Herbei- 
fiihrung der Ekstase. Von denen aber, die bei seiner 
Ermahnung beharrten, zur Vollkommenheit gelangten 
und darin die Vollendung erreichten, waren Salissara, 
Mencjissara, Pabbata, Kaladevala, Kisavaccha, Anusissa 
und Narada^) seine sieben altesten®) Schuler. 

In der Folgezeit wurde die Kavittha-Einsiedelei ganz 
voll und ftir die Schar der Asketen war kein Platz 
mehr zum Wohnen. Da wandte sich das grofie Wesen 
an Salissara und sprach zu ihm: „ Salissara, diese Ein- 
siedelei ist fur die Asketenschar nicht mehr ausreichend; 
nimm du diese Asketenschar mit dir und wohne im 
Reiche des Konigs Candapajjota in der Nahe des Dorfes 
Lambaculaka!" Jenerstimmte diesen Worten zu, zog mit 
der viele tausend Mann zahlenden Asketenschar dort- 
hin und nahm daselbst Wohnung. 

Als aber wieder Leute kamen und dort die Welt- 
flucht betatigten, wurde abermals die Einsiedelei ange- 
fullt. Da sprach der Bodhisattva zu Mendissara: „Nimni 

') Diese sieben Asketen spielen auch im Jataka 423 (Band III, 
S. 509 — siS) eine Rolle. 

=) Wie so oft nur vom Range gebraucht. 
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diese Asketenschar mit dir und — am Rande des Landes 
Surattha ist ein Flufi, Salodika mit Namen, — an dessen 
Ufer wohne!" Mit diesen Worten entliefi er ihn. Auf 
dieselbe Art schickte er beim dritten Male den Pab- 
bata fort mit den Worten: „Im grofien Urwalde ist der 
sogenannte Anjana-Berg; nimm in dessen Nahe Woh- 
nung.“ Beim vierten Male sandte er den Kaladevala 
fort, indem er sagte: ,,Im Siidlande, im Konigreich 
Avanti ist der sogenannte Ghanasela-Berg; richte dir in 
dessen Nahe deine Wohnung ein.“ 

Abermals wurde die Kavittha-Einsiedelei von Be- 
wohnern angefiillt ; an den fiinf verschiedenen Orten 
befand sich eine aus vielen Tausenden bestehende As- 
ketenschar. Kisavaccha aber verabschiedete sich von 
dem grofien Wesen und nahm im Reiche des Konigs 
DapdakI in der Stadt Kumbhavati bei dem Heerfuhrer 
im Parke seine Wohnung. Narada nahm im Mittel- 
lande in einem Gebirge namens Aranjaragiri seinen 
Aufenthalt; Anusissa aber blieb bei dem grofien We- 
sen. — 

Zu dieser Zeit verstiefi der Konig Dandaki eine 
Geliebte, die grofier Ehrung teilhaftig geworden war, aus 
ihrer Stellung. AJs diese nach ihrer Gewohnheit um- 
herwandelte und in den Park kam, sah sie dort den 
Asketen Kisavaccha und dachte: ,,Dies wird ein Un- 
glticksvogel sein. Ich werde auf seinen KOrper die 
Stinde iibertragen, dann mich waschen und nachhause 
gehen.“ Sie kaute einen Zahnstocher, spie zuerst von 
allem viel Speichel auf ihn und spie dann zwischen 
die Flechten des Asketen Kisavaccha hinein; dann warf 
sie auch noch den Zahnstocher auf sein Haupt, wusch 
danach selbst ihr Haupt und entfernte sich. Der Konig 

*) Namlich in der genannten Einsiedelei und in den vier 
anderen, die inzwischen gegriindet waren. 
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aber gedachte weder ihrer und erwies ihr die fruhere 
Ehrung. Dadurch kam sie in ihrer Verblendung auf 
den Gedanken: „Weil ich den Fehler auf den Leib des 
Unglucksvogels ilbertragen babe, babe ich groBen Ruhm 
erlangt." 

Nicht lange danach verstiefi der Konig den Haus- 
priester aus seiner Stellung. Dieser ging zu jenem 
Madchen bin und fragte: „Aus welcher Veranlassung 
hast du wieder deine Stellung erhalten?“ Da berich- 
tete ihm diese: „Weil ich im koniglichen Parke auf 
den Korper eines Unglucksvogels den Fehler ubertrug.“ 
Der Hauspriester ging hin und liefi auf dieselbe Weise 
auf den Korper von jenem den Fehler iibergehen; und 
auch ihn setzte der KOnig dann wieder in seine Stelle ein. 

In der Folgezeit empSrte sich gegen den Konig das 
Grenzland; von den Teilen seines Heeres umgeben zog 
er in den Kampf. Da fragte ihn jener verblendete 
Hauspriester; „0 Grofikonig, wunscht Ihr Sieg oder 
wtinscht Ihr Niederlage?“ Als er antwortete: „Den 
Sieg,“ fuhr jener fort: „Es wohnt ja im kOniglichen 
Parke ein Unglucksvogel; iibertrage den Fehler auf 
dessen Korper und ziehe dann fort.“ Der Konig nahm 
seine Worte an und befahl: „Die mit mir Gehenden 
sollen im Parke auf den Korper des Unglucksvogels 
ihren Fehler ubergehen lassen.“ Er ging in den Park 
hinein, kaute einen Zahnstocher und warf zu allererst 
selbst in die Flechten des Asketen seinen Speichel und 
den Zahnstocher hinein, worauf er sein Haupt badete. 
Auch sein Heer tat desgleichen. 

Als er fort war, kam der Heerfiihrer herbei; da er 
den Asketen sah, entfernte er von ihm die Zahnstocher, 
liefi ihn sich tiichtig waschen und fragte dann: „Was 
wird dem Konige geschehen?" Der Asket antwortete: 
„Mein Lieber, ich empfinde keinen Hafi; die Gottheiten 
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aber sind erziimt. Am siebenten Tage von heute an 
wird das Reich kein Reich mehr sein: entfliehe du 
rasch und gehe anderswohin!“ — Zittemd vor Furcht 
ging jener hin und erzahlte dies dera Konige. Der 
Konig aber nahm seine Worte nicht an. Darauf kehrte 
jener um, ging in sein Haus, nahm Weib und Kinder 
mit auf die Flucht und begab sich in ein anderes Konig- 
reich. — Als aber der Meister Sarabhahga diese Be 
gebenheit wahrnahm, schickte er zwei junge Asketen 
aus und liefi den Kisavaccha auf einem Tragbett durch 
die Luft zu sich holen. 

Nachdem aber der Konig gekampft und die Auf- 
riihrer gefangen genommen hatte, kehrte er in seine 
Stadt zuriick. Als er angekommen -war, liefien die 
Gottheiten zuerst Regen herabstrdmen. Nachdem durch 
die Regenflut alle Leichname fortgeschvreinmt waren, 
kam oben auf den reinen Sand ein Regen gottlicher 
Blumen herab; auf die Blumen hinauf stromte sodann 
ein Regen von Masakas i), auf dieMasakas ein Regen von 
Kahapapas und auf die Kahapanas ein Regen von gott- 
lichen Schmucksachen. Voll Freude begannen die Men- 
schen das Gold und die Juwelen an sich zu nehmen. 
Da regnete auf ihre Kbrper ein Regen von mannig- 
fachen funkelnden Waffen herab; dadurch Avurden die 
Menschen in kleine Stticke zerhackt. Auf sie hinauf 
fielen grofie gluhende Kohlen, auf dieses grofie, funkelnde 
Bergspitzen und auf diese herab senkte sich ein 
Regen von feinem Sande, der einen Raum von sechzig 
Ellen erfiillte. 

So war eine Gegend, die sechzig Yojanas umfafite, 
zerstort worden; da8 sie aber so zugrunde gegangen 
war, wurde auf dem ganzen Jambu-Erdteil bekannt. — 
Da dachten die drei Konige Kalihga, Atthaka und Bhl- 


‘) Eine kleine Miinze. 
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maratha, die Herren iiber die an jenes Land angren- 
zenden Reiche: „In der Vorzeit wurde Kalabu, der 
Konig des Landes Kasi, weil er sich gegen den Asketen 
Khantivadin verfehlt hatte, von der Erde verschlungen^), 
so hort man. Dann ist Nalikira, der die Asketen von 
Hunden hatte auffressen lassen, und der tausendarmige 
Ajiuna, der sich an Ahgirasa vergriffen, und endlich 
jetzt der Konig Dandaki, weil er sich gegen Kisavaccha 
verfehlt hat, mitsamt seinem Reiche ins Verderben ge- 
sttirzt; so hbrt man. Wo diese vier Konige ihrer Wie- 
dergeburt erhalten haben, wissen wir nicht. Dies kann 
uns niemand anderes aufier dem Meister Sarabhanga 
erklaren; wir wollen ihn aufsuchen und ihn danach 
fragen.“ So zogen die drei mit grofiem Gefolge aus 
um ihm ihre Frage vorzulegen. Sie wufiten aber nicht, 
dafi der und der oder der und der auch zu diesem 
Zwecke fortgezogen seien, sondern jeder einzelnemeinte: 
„Ich allein ziehe dorthin." Unweit vom Godhavari-Flu6 
kamen sie zusammen. Sie stiegen von ihrem Wagen 
herab, bestiegen zu dritt einen einzigen Wagen und ge- 
langten so an das Ufer der Godhavari. 

In demselben Augenblick hatte Gott Sakka, wah- 
rend er auf seinem mit gelben Tiichern belegten Stein- 
sitze safi, sieben Fragen sich ausgesonnen. Da dachte 
er: „Diese sieben Fragen zu beantworten ist aufier 
dem Meister Sarabhanga niemand in der Welt derGotter 
und Menschen imstande; ihm will ich die Fragen vor- 
legen. Auch diese drei Konige sind an das Ufer der 
Godhavari gekommen um dem Meister Sarabhanga eine 
Frage vorzulegen; nach ihrer Frage werde auch ich fra- 
gen." Von den Gottheiten aus zwei Gotterwelten um- 
geben stieg er aus seinem Gotterhimmel herab. 

*) Diese Geschichte ist erzahlt im Jataka 313; Band III, S. 44 
bis 49. Auch die folgenden Zitate sind ofters erwahnt. 
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An demselben Tage war Kisavaccha gestorben. 
Um ihm die letzte Ehre zu erweisen hatte aus den vier 
Orten eine Schar von vielen tausend Asketen fiir Kisa- 
vaccha einen Scheiterhaufen aus Sandelholz gemacht 
und seinen Leichnam darauf verbrannt. Auf alien Seiten 
des Verbrennungsplatzes fiel auf eine Strecke von einem 
halben Yojana ein Regen von gottlichen Lotosblumen 
nieder. Nachdem das grofie Wesen den Leichnam von 
jenem beigesetzt hatte i), kehrte es in die Einsiedelei 
zuriick imd setzte sich nieder, umgeben von den Asketen- 
scharen. 

Als aber die Konige an das Flufiufer kamen, gab 
es ein grofies Getose von ihrem Heere, den Wagen 
und den Musikinstrumenten Da das grofie Wesen dies 
hOrte, wandte es sich an den Asketen Anusissa und 
sprach zu ihm: „Mein Lieber, gehe sogleich hin und 
siehe nach, was das fur ein LSrm ist.“ Jener ging mit 
seinem Wasserkruge dorthin; und als er die KOnige 
sah, sprach er um sie zu fragen folgende erste Strophe: 

„Geschmuckt mit Ohrringen und schonen Kleidern, 
mit Edelstein’ und Perlen, schwertumgiirtet 
steht ihr da, Landesherrscher; wer seid ihr? 

Wie kennt man in der Welt der Menschen euch?“ 

Als sie seine Stimme vernahmen, stiegen sie von 
ihrem Wagen hernb, bezeigten ihm ihre Ehrfurcht und 
blieben vor ihm stehen. Von ihnen sprach der Kbnig 
Atthaka, indem er den Asketen anredete, folgende 
zweite Strophe: 

„ Atthaka bin ich, dieser Bhimaratha, 

Kbnig Kalihga nennt sich dieser Hohe. 


Nach buddhistischer Sitte, die hier vorausgenommen ist, 
warden die Uberreste in einem Monument (thupa) beigesetzt. 
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Um wohlbezahmte Weise zu besuchen 

sind wir gekommen und auch um zu fragen.“ 

Ihnen antwortete darauf der Asket: „Gut, o Gro6- 
konig; an einen Ort seid ihr gekommen, an den man 
kommen mufi. Darum badet bier, ruht euch aus und 
kommt dann in dieEinsiedelei; dort bezeigt der Asketen- 
schar eure Verehrung und legt dem Meister eure Frage 
vor!“ Nachdem er so liebevoll mit ihnen gesprochen, 
hob er seinen Wasserkrug wieder aufi). Wahrend er 
die Wassertropfen ausgofi, schaute er in die Luft em- 
por. Da sah er, wie der Gotterkonig Sakka, umgeben 
von Gotterscharen , von der Schulter des Eravana®) 
herabstieg, und er sprach, indem er ihn anredete, fol- 
gende dritte Strophe; 

„Im Ather droben steht er in der Luft 
so wie der Vollmond^) in des Himmels Mitte. 

Ich frage dich, o Damon gro6 von Macht: 

Wie kennt man in der Welt der Menschen dich?“ 

Als dies Sakka hOrte, sprach er folgende vierte 
Strophe : 

„Der bei den Gottern heifit Sujampati, 

Maghava heifit er in der Welt der Menschen; 
und dieser Gotterfurst ist heut gekommen 
um wohlbezahmte Weise zu besuchen." 

Darauf sagte ihm Anusissa: „Gut, o Grofikonig, 
geht Ihr hinterdrein!" Er nahm seinen Wasserkrug, 
ging in die Einsiedelei hinein und brachte den Wasser- 
krug an seine Stelle. Dann meldete er dem grofien 


Francis fiihrt eine Parallele aus einem altbengalischen Ge- 
dicht an, wo auch der Wasserkrug als gutes Omen gilt. 

’) Indras Elefant. 

Wortlich; der Mond am funfzehnten des Monats. 
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Wesen, drei Konige und der Gotterkonig seien ge- 
kommen um ihm Fragen vorzulegen. Der Bodhisattva 
setzte sich, von der Schar der Asketen urageben, in 
der grofien, ausgedehnten Rundungi) nieder. Darauf 
kamen die drei Konige, bezeigten der Asketenschar 
ihre Verehrung und setzten sich zur Seite nieder. Auch 
Sakka stieg (aus der Luft) herab, ging zu der Asketen- 
schar hin, faltete nach ihr hin die Hande, und indem 
er ihr mit Lobpreis seine Verehrung bezeigte, sprach 
er folgende funfte Strophe: 

„Fernher wir hdrten von der Weisen Schar, 
der starken, die mit Wunderkraft versehen. 
Glaubigen Sinns verehre ich die Edlen, 
die in der Welt die Besten von den Menschen." 

Nachdem Sakka so der Asketenschar seine Ver- 
ehrung bezeigt hatte, setzte er sich zur Seite nieder, in- 
dem er dabei die sechs Fehler beim Niedersetzen ver- 
mied. Als ihn aber Anusissa so unter dem Winde der 
Asketen sitzen sah, sprach er folgende sechste Strophe: 

„Der Duft der Weisen, die schon lang Asketen, 
wird durch den Wind vom Korper weggetragen. 

Geh weg von hier, du Tausendaugiger; 
unrein ist, Gotterfurst, der Weisen Duft.“ 

Als dies Gott Sakka horte, sprach er folgende 
weitere Strophe: 

,,Der Duft der Weisen, die schon lang Asketen, 
werd’ durch den Wind vom Korper weggetragen. 
Wie nach dem duft’ gen Kranz von bunten Blumen 
verlangen wir nach diesem Dufte, Herr; 
nicht zeigen Gotter davor Widerwillen." 

Ein runder Platz in der Einsiedelei entspricht der spateren 
Lehrhalle im buddhistischen Klostei. 
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Nach diesen Worten aber fiigte er hinzu: „Herr 
Anusissa, ich bin mit grofiem Mute gekommen, um eine 
Frage vorzulegen; gib mir Erlaubnis dazu!" AIs jener 
seine Worte vernommen, erhob er sich von seinem Sitze, 
und indem er die Asketenschar um Erlaubnis bat, 
sprach er folgendes Strophenpaar : 

„Der Gabenspender, aller Wesen Herr, 
der Gotterfiirst Maghava Sujampati, 
der Konig, der die Asuras besiegte, 
begehrt Erlaubnis eine Erag’ zu stellen. 

Wer wird nun unter diesen Weisen, 
wenn man ihn fragt^), geschickte Fragen losen, 
die von drei Konigen, den Herrn der Menschen, 
dazu von Vasava, dem Gotterfiirsten?" 

AIs dies die Asketenschar vemahm, erwiderte 
sie: „Ehrwurdiger Anusissa, du redest wie einer, der 
auf der Erde steht und die Erde nicht sieht; wer anders 
aufier dem Meister Sarabhanga ist imstande diese Frage 
zu beantworten?" Und sie sprachen folgende Strophe: 

„Hier dieser weise Biifier Sarabhanga, 
bezahmt und edel, unerfreut durch Unzucht, 
der Sohn des Lehrers-), der sich wohl im Zaum halt, 
dieser wird ihnen ihre Fragen losen. “ 

Nach diesen Worten aber sagte die Asketenschar 
zu Anusissa: „Ehrwurdiger, bezeige du allein dem 
Meister deine Verehrung und lasse dir im Namen der 
Asketenschar Erlaubnis geben die von Sakka gestellte 
Frage zu verkundigen!" Jener stimmte zu, verehrte 

') ,,putho‘‘ steht nur aus metrischen Griinden fitr ,,puttho“. 

P Sarabhanga war, wie oben angefuhrt. der Sohn des Haus- 
priesters des Konigs. 

D utoit, Jatakam. V. 
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den Meister und sprach, indem er urn Erlaubnis bat, 
folgende weitere Strophe; 

„Beantworte, Kondanna^), diese Fragen; 
es bitten dich die Weisen wohlgesinnt. 

Kondanna, dies ist bei den Menschen Branch, 
dafi dem Erfahrnen zufalit diese Pflicht.“ 

Indem darauf das grofie Wesen sein Einverstandnis 
aufierte, sprach es folgende weitere Strophe: 

„Es sei erlaubt; die Herren sollen fragen, 
wonach nur immer sie im Sinn begehren. 

Denn ich will alles euch beantworten, 
da diese Welt ich kenne und die andre," 

Nachdem so v'on ihm die Erlaubnis gegeben war, 
legte Sakka die von ihm ausgedachte Frage vor. 

Um diesen Sachverhalt zu erklaren sprach der Meister: 

„Und darauf Maghava Sakka, 
der Nutzenseher, Gabenspender, 
legte die erste Frage vor, 
die er sich hatte ausgedacht: 

,Was kann man schlagen, dafi man’s nie bereut, 
und wessen Aufgeben preisen die Weisen? 

Von wem verzeiht man hier ein hartes Wort? 
Verkiinde mir, Kondanna, diese Sache!‘ “ 

Indem jener darauf die Frage beantwortete, sprach er ; 

„Wenn man den Zorn schliigt, fiihlt man niemalsReue; 
der Heuchelei Aufgeben preisen Weise. 

Von alien man ein hartes Wort verzeihe; 
den Gipfel der Geduld nennen dies Weise. “ 

„Von zweien kann man wohl ein Wort ertragen, 
von einem gleichen oder hoh’ren Mann. 


Dies ist nach dem Kommentator der Familienname des 
Sarabhanga. 
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Doch wie kann man des Niedren Wort verzeihen? 
Verkiinde mir, Kondanna, diese Sache!“ 

„Aus Furcht verzeiht man eines Hoh’ren Wort 
und um des Streites Widen das des Gleichen; 
doch wenn des Niedren Wort einer verzeiht, 
den Gipfel der Geduld nennen dies Weise.“ 

Von diesen und den folgenden Strophen ist als 
Rede und Gegenrede der Zusammenhang zu verstehen. — 

Nach diesen Worten sprach Sakka zu dem grofien 
Wesen: „Herr, zuerst sagtet Ihr; ,Man verzeihe alien 
ein hartes Wort, dies ist die hochste Geduld’; jetzt 
aber sagt Ihr: ,Wer hier einem Niedrigen sein Wort 
verzeiht, das nennt man die hochste Geduld*. Das letzte 
Wort von Euch pafit nicht zum ersten!" Darauf er- 
widerte ihm das grofie Wesen: „Sakka, mein letztes 
Wort habe ich gesprochen fiir den, der ein hartes 
Wort ertragt, obwohl er merkt, der andere ist nied- 
riger. Weil man aber nicht allein an Gestalt und Aus- 
sehen erkennen man, ob die Menschen nicht hOher und 
dgl. sind, darum habe ich das erste Wort gesprochen. “ 
Und um zu verkiinden, da6 man ohne nahere Bekannt- 
schaft allein nach Gestalt und Aussehen schwer unter- 
scheiden konne, ob jemand nicht hoher stehe u. dgl., 
sprach er folgende Strophe: 

„Wie unterscheidet man bei feinem Aussehen i), 
ob es ein Hoh’rer sei, ein Gleicher oder Niedrer? 
Gar hafilich anzusehn wandeln die Weisen; 
darum verzeihe alien man die Worte.“ 

Als dies Sakka horte, verlor er seinen Zweifel und 
er bat: „Herr, verkiindigt uns den Vorteil einer solchen 


p Wortlich; vierfach geglattet aussehend. Der Kornmentator 
bezieht dies naturlich nur auf die vier Arten edlen Wandels. 

10 * 
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Geduld!" Darauf sprach zu ihm das groBe Wesen 
folgende Strophe: 

„Nicht konnt’ ein groBes Hear mitsamt dera Konig 

im Kampf denselben Nutzen sich erringen, 

wie ein gedulderfullter, weiser Mann; 

durch der Geduld Gewalt hort auf der HaB." — 

Nachdem so von dem groBen Wesen der Vorzug 
der Geduld erklart war, dachten jene Konige bei sich: 
,,Sakka stellt nur seine eigene Frage; uns wird er keine 
Gelegenheit geben lassen unsere Frage zu stellen.“ 
Dieser aber erkannte ihren Gedanken, und indem er 
die von ihm selbst ausgedachten vier Fragen bei Seite 
lieB, sprach er, indem er nach ihren Wunschen fragte, 
folgende Strophe: 

,, Indem ich deine gute Antwort lobe, 
frag’ ich dich noch etwas; auf, sag" es mir. 

Wie Dandaki und Nalikira waren 
und Ajjuna, Kalabu auch, der KSnig, 
von diesen Ubeltlltern nenn' das Schicksal; 
wohin gekominen sind der Weisen Morder?" 

Um ihm dies zu beantworten sprach das grofie 
Wesen folgende funf Strophen: 

,,Da Dandaki besudelt’ Kisavaccha, 
ward er mit Stumpf und Stiel vertilgt und biiBt 
mit Volk und Reich in der Kukkula-Holle; 
auf seinen Korper fallen heiBe Kohlen^j. 

Der wohlbezahmte Weltfliichtlinge tauschte, 
recht redende, unschadliche Asketen, 
den Nalikira in der andern Welt 
den Zappelnden fressen die Hunde auf. 

Pi Nach der Erklarung des Kommentators Wortlich heifit 
es ,,mannliche Glieder". 
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Doch in der Holl’ an einem Speer aus Eisen 
hangt Ajjuna, Kopf abwarts, Fiifie oben, 
weil er den Angirasen Gotama 
verletzt, den Dulder, den lang heil'gen Biifier. 

Der dem Asketen schlug die Glieder ab, 
welcher v^om Dulden sprach und nie geschadet, 
dieser Kalabu brennt jetzt in der Holle; 
er leidet schrecklich Pein und Furcht erregend. 

Wenn nun von solchen Strafen hort der Weise 
und noch von andern, die weit arger sind, 
so tu’ er recht Asketen und Brahmanen; 
wenn so er handelt, kommt er in den HimmeL“ 

Nachdem so das grofie Wesen auseinandergesetzt 
hatte, wo jene vier Konige ihre Wiedergeburt gefunden 
batten, wurden die drei Konige von ihrem Zweifel be- 
freit. Darauf sprach Sakka um seine vier ubrigen 
Fragen zu stellen folgende Strophen: 

,,Gut sprachest du und groBes Lob verdient dies. 
Nach andrem frag’ ich dich, das sage mir: 

’Wie ist der, der ein Tugendhafter heifit? 

Wie ist beschaffen der, der weise heifit? 

Wie ist der, der ein guter Mann genannt wird? 

Wie ist der, den das Gluck niemals verlafit?' 

Um ihm diese Fragen zu losen sprach das grofie 
Wesen folgende vier Strophen; 

„Wer wohl bezahmt im Handeln und im Reden 
in seinem Sinne auch kein Unrecht tut 
und nicht um Vorteils willeni) Lugen sagt, 
den so Beschaff'nen nennt man tugendhaft. 


Trotz der den Handschriften gemeinsamen Lesart „atta“ 
liegt doch wohl „attho‘- zugrunde. 
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Wer tiefe Fragen sich ausdenkt ini Geiste, 
nicht eine Tat begeht, die schlecht und grausam, 
die filr die Zeit bestimmte Vorschrift nicht verletzt, 
den so Beschaff’nen nennt man einen Weisen^). 

Wer aber dankbar und erkenntlich, weise, 
ein guter Freund und treu ergeben ist, 
dem, der in Not ist, eifrig Dienste leistet, 
der so Beschaffne heifit ein guter Mann. 

Mit alien diesen Tugenden versehen, 
glaubig und sanft, rechtliebend und leutselig — 
den Gilt’ gen, Freundlichen, sanft Redenden, 
den so Beschaff'nen lafit niemals das Gliick." 

So beantwortete das grofie Wesen diese Fragen, 
wie wenn es den Mond an der Flache des Himmels 
heraufsteigen liefie. Im folgenden konimt die Stellung 
und Lbsung der (ibrigen Fragen: 

,,Gut sprachest du und grofies Lob verdient es; 
nach andrem frag’ ich dich, das sage mir: 

Tugend und Gliick, dazu der Weisen Giite 
undWeisheit — was nennt man davon das Hochste?" 

„Die Weisheit nennen Kundige das Hochste, 
gleichwie der Mond*) der Konig ist der Sterne; 
Tugend und Gliick, dazu der Weisen Giite, 
die werden all dem Wissenden zu teil.“ 

„Gut sprachest du und grofies Lob verdient es; 
nach andrem frag’ ich dich, das sage mir: 

*) Der Kommentator gibt t'olgende Strophe dazu, die auch im 
Jataka 546 (bei Fausboll (Band VI, S. 374 f.i vorkommt. 

„Die Weisen, um des eignen Gluckes willen 
sie fiihren keine bosen Taten aus; 
auch wenn sie sind von Leid beriihrt und fallen, 
lassen sie nicht das Recht aus Hafi und Liebe,‘- 
’) Wbrtlich „der Konig der Konstellationen“. 
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Wie mu6 man tun, was tun, wie mu6 man wandeln, 
wem mu6 man nachgehn, dafi man weise wird? 
Den Weg zur Weisheit sollst du jetzt mir nennen; 
was mu6 der Mensch tun, dafi er weise wird?" 

„Er geh’ den Alten, Klugen, Hochgelehrten nach; 
ein Lerner sei er oder auch ein Frager. 

Wenn er voll Eifer hort die guten Worte, 
wmnn also tut der Mensch, so wird er weise. 

Der Liiste Macht betrachtet wohl der Weise 
nach der Verganglichkeic, dem Leid, der Krankheit; 
wenn er so nachdenkt, gibt den Wunsch er auf 
zu diesen Lilsten leid voll, furchterregend. 

So frei von Lust bezShme er den Hafi 
und Liebe ohne Mafi betat’ge er; 
wer auf Bestrafung aller hat verzichtet, 
geht ungetadelt ein zum BrahmahimmeL)." 

Wahrend aber so das grofie Wesen die Ubel der Ltiste 
erklarte, horte bei diesen drei Konigen und ihren ganzen 
Heeren durch das Aufgeben der entsprechenden Ge- 
sinnung-) die Begierde nach der Sinnenlust auf. Als 
dies das grofie Wesen erkannte, sprach es um sie zu 
erfreuen folgende Strophe; 

„Ein grofies Wunder hat gewirkt das Kommen 
von dir, o Atthaka und Bhimaratha, 
und vom erhabenen Konig Kalihga; 
euch alle hat die Sinnenlust verlassen." 

Als dies die Grofikonige horten, sprachen sie um 
das grofie Wesen zu preisen folgende Strophe: 


’) Diese beiden Verse stehen auch im Jataka 505; Band IV 
S. 546. 

■^) Dies durfte trotz der Ausluhrungen bei Childers die eigent- 
tiche Bedeutung von „tadaiigapahanam“ sein. 
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„So ist es, der du kennst der andren Denken; 

Uns alle hat die Sinnenlust verlassen. 

Gib uns Gelegenheit rait deiner Hilfe, 
damit zu deinem Gliicke wir gelangen.“ 

Um ihnen diese Erlaubnis zu geben sprach das 
grofie Wesen folgende weitere Strophe; 

„Ich gebe^) euch Gelegenheit zur Hilfe; 
denn so ist cure Sinnenlust vergangen. 

Durchdringt den Korper mit gewalt’ger Liebe, 
damit zu meinem Gliicke ihr gelanget.“ 

Als jene dies horten, sprachen sie zustimmend fol- 
gende Strophe: 

„A11 deine Lehren wollen wir erfiillen, 
was du nur immer sagst, du Weisheitsvoller. 

Lafit uns durchdringen mit gewalt’ger Liebe, 
damit zu deinem Gliicke wir gelangen." — 

Nachdem aber das grofie Wesen auch ihren Heeren 
die Aufnahme in das Asketentum gewahrt hatte, sprach 
es um die Schar der Asketen zu entlassen folgende 
Strophe : 

„Gescheh'n ist jetzt die Ehrung Kisavacchas; 
es mogen gehn die guten Herrn Asketen. 

Bleibt der Ekstas’ ergeben, immer standhaft; 
dies ist die hochste Freude eines Frommen." 

Die Asketen nahraen seine Worte mit gesenktem 
Haupte an, bezeigten ihm ihre Verehrung, flogen in die 
Luft empor und begaben sich an ihren Aufenthaltsort zu- 
riick. Auch Gott Sakka erhob sich von seinem Sitze, 
dankte dem grofien Wesen, faltete die Hande nach ihm 

*) Es mu6, vvie auch Francis bemerkt, „karomi‘- statt „karohi“ 
heiCen. 
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und brachte ihm seine Verehrung war, als wollte er 
die Sonne verehren. Dann entfernte er sich mit seinem 
Gefolge. 

Als der Meister diesen Sachverhalt vvahrnahm, sprach 
er folgende Strophen: 

„Da sie gehort die Strophen voll von Wahrheit, 
die von dem weisen BiiBer gut gesprochen, 
kehrten erftillt mit Freude und Entzucken 
ruhmreich die Gotter in die Gotterstadt. 

Nutzlich sind diese Strophen, gut von Worten 
und wohl gesprochen von dem weisen Bufier. 

Wer immer sie anhort voll Achtsamkeit, 
wird teilhaftig der Gnade der Erleuchtung. 

Wenn er teilhaftig der Erleuchtung Gnade, 
wird er des Todes KOnig niemals sehen.“ 

Nachdem so der Meister mit der Heiligkeit die Unter- 
weisung gekrSnt, fiigte er hinzu: „Nicht nur jetzt, son- 
dem auch fruher, ihr Monche, ergoB sich Uber Mogallanas 
Verbrennungsplatz ein Blumenregen herab" und sprach 
dann um das Jataka zu verbinden: 

„Salissara war Sariputta, 

Mendissara war Kassapa, 

Pabbata war Anuruddha 
und Devala Kaccayana. 

Anusissa war Ananda, 

Kisavaccha war Kolita, 

Sarabhahga der Bodhisattva; 
so kennt ihr dieses Jataka." 

Ende der Erzahlung von Sarabhahga. 
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523. Die Erzahlung von Alambusa. 

„Darauf nun sprach." Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, niit Beziehung auf die Verlockung 
durch die friihere Frau. Die Begebenheit ist schon im 
Indri^-a-Jataka ausgefiihrt. • — Damals aber fragte der Meister 
jenen Monch: „Ist es denn wahr, dafi du unzufrieden ge- 
worden bist?“ Auf dessen bejahende Antwort fragte er 
weiter; „Wer hat dich unzufrieden gemacht?" und der 
Monch erwiderte: „Meine fruhere Frau." Darauf sprach 
der Meister: „0 Monch, dieses Weib fiigt dir Schaden 
zu. Durch sie hast du frilher die Fahigkeit zur Ekstase 
verloren und lagest drei Jahre lang betort und ohne Be- 
sinnung darnieder; und als du wieder zur Besinnung 
kamst, da klagtest du laut dariiber." Nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen 
war und die Vollendung in alien Kunsten erreicht hatte, 
betatigte er die Weltflucht der Weisen und lebte in 
einer Waldgegend, indem er sich von den Wurzeln 
und Friichten des Waldes ernahrte. An seiner Unrat- 
statte aber verzehrte ein Antilopenweibchen das mit 
seinem Samen vermischte Gras und trank das Wasser. 
Dadurch wurde ihr Herz an ihn gefesselt. Sie empfing 
davon eine Leibesfrucht, ging von da an immer dorthin 
und hielt sich nur in der Nahe der Einsiedelei auf. 
Das grofie Wesen beobachtete sie und merkte den 
Grund. In der Folgezeit gebar sie einen menschlichen 
Sohn. Das groBe Wesen zog ihn mit Vaterliebe auf 
und gab ihm den Namen Isisihga-). 


') Jataka 423; Band III, S. 509 — 518. 

’) Das Wort bedeutet wohl „der gehornte Weise". Die Ge- 
schichte ist auch im Ramayana erzahlt, wo der Held Rsyasringa 
heiflt. 
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Als dieser zu Vernunft gekommen war, machte der 
Bodhisattva ihn auch zum Asketen und zog dann, als 
er selbst alt geworden war, mit ihm nach einem Walde 
mit Namen Narivana^). Hier sagte er zu ihm': „Mein 
Sohn, in diesem Teile des Himalaya sind Weiber, die 
diesen Blumen an Schonheit gleichen. Wer in ihre 
Gewalt kommt, den stiirzen sie in schweres Verderben; 
darum darf man sich nicht in ihre Gewalt begeben." 
Nachdem er ihn so ermahnt, wurde er in der Folge- 
zeit ein Bewohner der Brahmawelt. Isisihga aber blieb 
im Himalayagebirge wohnen, der "Wonne der Ekstase 
sich erfreuend, in barter Askese, mit abgetoteten Sinnen. 

"Von dem Glanze seiner Tugend aber erzitterte Gott 
Sakkas Palast. Als Sakka dariiber nachsann und die 
Ursache erkannte, dachte er: „Dieser mochte mir meine 
Sakkawiirde rauben; ich werde ein Gottermadchen zu 
ihm senden und von ihr seine Tugend zerstoren lassen." 
Wahrend er daraufhin die ganze Gotterwelt untersuchte, 
sah er, dafi unter seinen fiinfundzwmnzig Millionen zah- 
lenden Dienerinnen aufier einem Gottermadchen namens 
Alambusa kerne war, die imstande ware dessen Tugend 
zu vernichten. Er liefi sie zu sich rufen und befahl 
ihr die Tugend von jenem zu zerstoren. 

Um diesen Sachverhalt zu offenbaren sprach der 
Meister folgende Strophe: 

„Darauf nun sprach der grofie Indra, 

'Vatras^) Bezwinger, der Sieger 'Vater®), 
die Gottermaid in Furcht versetzend, 
im Saale^) zu Alambusa: 


h Auf Deutsch „FrauenwaId-. 

-) Yatra ist ein FUrst der Asuras, der Indra feinlichen Da- 
monen. 

b Indra ist der Herr der dreiunddreiSig Gotter, die auch 
die Asuras besiegten. 

*) Wortlich „in der Halle Sudhamma‘‘. 
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,Verfilhrende, es bitten dich 
die Dreiunddreifiig mit Gott Indra ; 

Die du die Weisen kannst v^erfuhren, 
gehe zu Isisifiga bin ! ‘ ** 

Sakka befahl Alambusa: „Gehe, suche Isisinga 
auf, bringe ihn in deine Gewalt und zerstbre seine Tu- 
gend!“ Und er sprach: 

„Schon lange iibertrifft er uns, 

der Fromme mit dem heil’gen Wandel, 

der am Nirvana sich erfreut, der Weise. 

Begib du dich auf seine Wege!“ 

Als dies Alambusa horte, sprach sie folgendes 
Strophenpaar: 

„Was willst du denn, o Gbtterkonig, 
warum schaust du auf mich allein: 

,Geh, die du Weise kannst verfiihren?' 

Es gibt noch andre Gottermadchen, 

mir gleichend, schoner noch als ich 
im leidlosen Nandana-Waldeb. 

Auch diesen gib Gelegenheit; 
sie sollen hingehn zum Verfuhren." 

Darauf sprach Sakka folgende drei Strophen: 

„Gewi6, die Wahrheit redest du; 
es gibt noch andre Gottermadchen, 
dir gleichend, schoner noch als du 
im leidlosen Nandana-Walde. 

Doch diese kennen nicht so gut 
Verfuhrung, wenn zum Mann sie kommen, 
so wie du dich darauf verstehst, 
o Weib, das glanzt an alien Gliedern. 

M Auf Deutsch „derFreuden\valci‘-; ein Park in Indras Himtnel. 
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Drum gehe du nur bin, du Schbne; 
die erste bist du von den Frauen. 

Durch deines Leibes Schonheitsfiille 
wirst du in deine Macht ihn bringen." 

Als dies Alambusa horte, sprach sie folgende zwei 
Strophen ; 

„Fur\vahr, ich werde gehen mtissen, 
da mich der Gotterkonig sendet. 

Doch fiircht’ ich mich ihn aufzusuchen; 
von grofier Macht ist der Brahmane. 

Schon ofter kamen in die Holle, 
die einem VVeisen sich genaht; 
sie fanden ihrer Torheit Strafe. 

Drum strauben sich mir schon die Haare.“ 

Folgende Strophen sprach der vdllig Erleuchtete: 

„Nach diesen Worten sich entfernte 
das wunderschSne GOttermadchen 
verfUhrerisch, um zu verfiihren 
Isisihga, Alambusa. 

Und als sie in den Wald gelangt war, 
den von Isisinga bewohnten, 
mit Bimba-Friichtenh dicht bedeckten, 
ein halbes Yojana im Umkreis, 

am Morgen fruh, zur Zeit des FriihstQcks, 
zur Stunde, da die Sonne aufging, 
kam sie zu Isisinga, als er 
am Feuer stehend'-’) fegt' den Boden.“ 

Um sie aber zu fragen sprach der Asket: 


’) Die Frucht von Momordica monadeipha, einer der Curcu- 
bitaceen, 

> =1 Er war ein Feueranbeter. 

i ' 
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„Wer strahlt hier glanzend wie der Blitz 
und wie der helle Morgenstern?^) 

Mit funkelndem Schmuck an den Handen, 
mit Perlen, Edelsteinohrringen, 

der Sonne Glanz an Schonheit gleichend, 
duftend wie goldner Sandelstaub, 
mit schlanken Hiiften, voll von Zauber, 
du Madchen mit den schonen Augen, 

du Schlanke, Sanfte, Fleckenlose, 
fest stehst du da auf deinen Fiifien; 
gar lusterweckend ist dein Gang, 
da6 er mir die Besinnung raubt. 

Von unten auf sind deine Schenkel 
gleich einem Elefantenrussel; 
gar glatt und weich ist deine Hufte 
so wie ein Tisch zum Wiirfelspielen. 

So wie des Lotos StaubgefaBe 
so ist dein Nabel schOn geformt; 
wie schwarzer Augensalbe Glanz 
so sieht er aus der Feme aus. 

Der Briiste Paar, das von der Brust 
sich schon abhebt, von keinem Stengel 
gehalten, ist voll Milch und gleicht 
frei schwebend einer Kurbishalfte. 

Lang ist dein Hals wie der Gazelle, 
geziert mit drei Faltenspiralen^); 
die Lippen, die die Zahn’ verdecken, 
glanzen so rot wie eine Zunge. 


’■) Diese beiden Zeilen finden sich auch im Jataka 506; vgl. 
Band IV, S. 556. 

Vgl. uber dies gluckverheifiende Zeichen Band IV, S. 151, 
Anm. I. 



159 


Gar schon zu sehn sind deine Zahne, 
gereinigt mit dem besten Holze; 
die ob’re und die unt’re Reihe 
sind alle beide ohne Fehler. 

Die schwarzen Augen, rot umsaumt, 
die wie die Gunja-Fruchte glanzen, 
von grofier Lange, grofier Weite, 
sind herrlich bei dir anzuschauen. 

Nicht allzu lang und wohl geglattet, 
mit goldnen Spitzen auch versehen 
sind auf dem Haupte dein die Haare, 
die wunderbar nach Sandel duften. 

Soweit die Landleute und Hirten, 
soweit die Kaufleute auch gehen, 
bei dem Vorilbergehn von Weisen 
und sich bezahmenden Asketen 

sah ich noch niemals deines gieichen 
hienieden auf dem Erdenrund: 

Wer bist du Oder wessen Sohn?^) 

Wie konnen wir dich kennen lernen?“ 

Als so der Asket vom FuB bis zu den Haaren ihre 
Schonheit pries, blieb Alambusa still; und da sie aus 
dem Verlauf seiner Rede merkte, daB er betort war, 
sprach sie folgende Strophe: 

„Heil dir! Nicht ist es Zeit zum Fragen, 
da es so weit ist, Kassapa'h- 
Komm’, Freund, wir wollen uns erfreuen 
in der Einsiedelei zusammen! 

Komm’ her, ich werde dich umarmen, 
daB du der Ltiste kundig wirst.“ 

Weil er noch kein Weib gesehen, meint er, es sei ein 
Mann, wie der Kommentator angibt. 

’) Der Familienname des jungen Asketen. 
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Nachdem sie so gesprochen, dachte Alambusa; 
„Wenn ich hier stehen bleibe, wird dieser nicht an 
meine Hand herankommen; ich werde so tun, als wollte 
ich fortgehen.“ Und indem sie mit ihrer Erfahrung in 
der weiblichen Verfuhrungskunst den Asketen ins Wan- 
ken brachte, ging sie in der Richtung des Weges, den 
sie gekommen. 

Um diesen Sachverhalt zu verkQnden sprach der 
Meister folgende Strophe: 

„Nachdem es so gesagt, enteilte 
das Gdttermadchen iustverheifiend, 
verfuhrerisch, damit verfiihrte 
Alambusa den Isisinga." 

Als aber der Asket sie enteilen sah, dachte er: 
„Sie geht fort;“ und indem er mit blindem Eifer ihr 
langsames Gehen einhoite, lief er rasch auf sie zu und 
bertihrte sie mit der Hand an ihren Haaren. 

Um dies zu erklaren sprach der Meister: 

„Darauf ging dieser rasch ihr nach, 
holte sie ein mit blindem Eifer, 
und da er jene hatt' erreicht, 
beriihrt er ihrer Haare Spitzen. 

Als er sich wandte, da umschlang 

die Schone ihn, die Glanzende, 

und es entschwand sein heil'ger Wandel, 

wie es ihr Wunsch gewesen war. 

Im Geiste nahte sie Gott Indra, 
der in dem Freudenparke weilte. 

Als dieser ihren Wunsch erkannte, 
der Gotterkonig Maghava^) 
sandte ihr rasch ein Polster zu 
aus Gold, gut um darauf zu ruhen, 

bedeckt mit funfzig Arten Blattern, 
mit tausendfachem Schmuck geziert; 
dort hielt die Schone ihn umschlungen 
und druckte ihn an ihre Brust. 


I Ein Beiname Indras. 
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Als sei es nur ein Augenblick, 
so hielt sie ihn drei Jahre fest. 

Doch nach drei Jahren der Brahmane 
erwachte, da der Rausch vergangen. 

Da sah er wieder griine Baume 
ringsum und seine FeuerstelleM, 
den Wald im frischen Blatterschmucke, 
belebt vom Laut der Kuckuckscharen^). 

Nachdem er rings umhergeschaut, 
vergofi er Tranen und er klagte: 

,Ich opfre nicht noch sag' ich Spruche, 
das Feueropfer gab ich auf. 

Wer hat mir friiher denn mein Herz 
verftihrt durch seine Liebesdienste, 
da ich allein im Walde weilte? 

Wer hat mir meiner Tugend Friichte 
entrissen wie ein Schiff im Meere, 
das mit Juwelen ist gefullt?‘“ 

Als dies Alambusa horte, dachte sie: „Wenn ich 
es ihm nicht mitteile, vvird er mich verfluchen; wohlan, 
ich will es ihm sagen." Und indem sie mit sichtbarem 
Kdrper zu ihm trat, sprach sie folgende Strophe; 

„Ich wurde von dem Gotterkonig 
zu dir gesandt um dir zu dienen. 

Mit Absicht totet’ ich dein Denken; 
du hast es achtlos nicht bemerkt." 

Als er diese ihre Worte horte, gedachte er an die 
ihm von seinem Vater erteilte Ermahnung; und indem 
er klagte: „Weil ich nicht nach den Worten meines 
V'aters tat, bin ich in tiefes Verderben gestiirzt," sprach 
er folgende vier Strophen; 

■) Den Altar des Gottes Agni. dem er vorher gedient. 

’) Der kokila, der indische Kuckuck, vertritt in Indien die 
Stelle der Nachtigall. 

Dntoit, Jatakam. V. 
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„Folgende Lehren gab fiirwahr 
mir einst mein V'ater Kassapa: 

,Wie Lotosblumen sind die Weiber, 
drum hiite dich vor ihnen, Knabe. 

Vor denen, deren Briiste schwellen, 
o hiite dich vor ihnen, Knabe. ‘ 

So hat mein Vater mich belehrt, 
da er voll Mitleid war fiir mich. 

Doch ich tat nicht nach seinen Worten, 
nach meines alten Vaters Lehren. 

In diesem menschenleeren Walde 
bin einsam ich von Schmerz erfiillt. 

So will ich es in Zukunft machen: 
pfui uber dieses Leben mein! 

Ich mOchte wieder sein wie fruher, 
sonst 'W'erde mir der Tod zu teiL)“. 

Er gab die Freude an der Sinnenlust auf und er- 
langte wieder die Fahigkeit zur Ekstase. Als aber Alam- 
busa den Glanz seiner Asketentugend wahrnahm und 
bemerkte, dab er wieder der Ekstase teilhaftig gewor- 
den war, bekam sie Furcht und bat ihn um Verzeihung. 

Um diesen Sachverhalt zu erklaren sprach der Meister 
folgende zwei Strophen: 

„Als seine Tugend, Kraft und Weisheit 
sie ihm zuruckgegeben sah, 
da beugt’ ihr Haupt bin zu den FuSen 
IsisLhgas Alambusa. 

,0 zurne mir nicht, grofier Held, 
zurne mir nicht, du grofier Weiser. 


') Die Stelle wird auch anders gedeutet. Der Kommen- 
tator meint „ich mochte den Lusten absterben", wahrend Francis 
Gbersetzt: For better death itself to face, Thaw be again in 
such a case. 
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Ich tat ja nur zum grofien Nutzen 
der edlen dreiunddreiBig Gotter; 
dutch dich die gauze Gotterstadt 
damals ins Wanken war geraten." 

Darauf erwiderte er ihr: „Ich verzeihe dir, Liebe; 
gehe, wohin es dir beliebt;" und indem er sie fort- 
schickte, sprach er folgende Strophe: 

„Die dreiunddreifiig Gdtter alle 
und Vasava, der Gotter Herr, 
und du, Liebe, sollst gliicklich sein; 
geh, Madchen, wohin dir’s behebt." 

Sie bezeigte ihm ihre Verehrung und kehrte auf dem 
goldenen Lager i) in die Gotterstadt zuriick. 

Um dies zu verkunden sprach der Meister folgende 
drei Strophen: 

„Da seine FQfie sie umfafit 

und ihn von rechts umwandelt hatte, 

faltete sie zu ihm die Hande 

und ging dann weg von diesem Ort. 

Das Lager aber, das sie hatte, 
aus Gold, gut um darauf zu liegen, 
bedeckt mit funfzig Arten Blatter, 
mit tausendfachem Schmuck gezieret: 
auf dieses Lager stieg sie nun, 
zurUck sie kehrte zu den Gbttern. 

Als sie wie eine Fackel ankam 
und leuchtend wie der helle Blitz, 
gewahrte ihr der Gotterkonig 
froh, freudig, frbhlich einen Wunsch.“ 

Indem sie aber von ihm die Erfiillung eines Wun- 
sches erbat, sprach sie folgende Schlufistrophe: 


b „pallarnko“ kann auch heiBen ,,Sanfte“. 


11 * 
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„Wenn du mir einen Wunsch gewahrst, 

Sakka, Beherrscher aller Wesen: 
nicht mocht’ ich Weise mebr verfuhren; 
dies ist’s, o Sakka, was ich wunsche.“ 

Nachdem der Meister diese Unterweisung des Monchs 
beschlossen und die AVahrheiten verkiindet hatte, verband 
er das Jataka (am Ende der Wahrheitsverkundigung aber 
gelangte jener Monch zur Frucht der Bekehrung) mit fol- 
genden Worten: „DamaIs war Alambusa die fruhere Frau, 
Isisiiiga war der unzufriedene Monch, der Vater aber, der 
grofie Asket, war ich." 

Ende der Erzahlung von Alambusa. 


524. Die Erzahlung von Samkhapala. 

„Von edlem Aussehn bist du.“ Dies erzahlte der 
Meiter, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die 
Betatigung der Uposathapflichten, — Nachdem namlich da- 
mals der Meister, um die LaienbrOder und Laienschwestern 
zu lobeni), gesagt hatte: „Die Weisen der Vorzeit gaben 
das Naga-Gluck^j auf und betatigten nur das Uposatha," 
erzahlte er auf ihre Bitte folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Ehedem herrschte zu Rajagaha der Konig von Ma- 
gadha. Damals nahra der Bodhisattva im Schofie der 
ersten Gemahlin dieses Konigs seine Wiedergeburt; 
man gab ihm den Namen Duyyodhana. Nachdem er, 
ZULU Jiingling herangewachsen, zu Takkasila die Kiinste 
erlernt hatte, kehrte er zuruck und suchte seinen Vater 
auf. Darauf weihte ihn sein Vater zum Konig; er selbst 
betatigte die Weltflucht der Weisen und nahm im Parke 
seinen Aufenthalt. Der Bodhisattva kam taglich dreimal 

') Diese Bemerkung sleht im Texte falschlich schon bei den 
Worten Buddhas. 

D. h. das Gluck ihrer Existenz als gdttliche Schlangen- 
wesen. 
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zu seinem Vater, so wurde diesem grofie Achtung und 
Ehrimg zuteil. 

Da er aber infolge dieser Verhindening nicht ein- 
mal die Vorbereitungen zur Herbeifiihrung der Ekstase 
betatigen konnte, dachte er bei sich: „Grofi ist meine 
Ehnmg und Auszeichnung; ich bin nicht imstande, so- 
lange ich hier weile, diese Fessel zu brechen. Ohne 
meinem Sohne etwas davon zu sagen werde ich anders- 
wohin gehen." Ohne jemand etwas davon wissen zu 
lassen verliefi er den Park, durchschritt das Konigreich 
Magadha und erbaute sich im Kbnigreich Mahimsaka 
an einer Kriimmung des aus dem Samkhapala-See kom- 
menden Kannapenna-Flusses bei dem Candakaberge eine 
Laubhtitte. Dortwohnte er, betiitigte die Vorbereitungen 
zur Herbeifuhrung der Ekstase und erlangte dadurch 
die Fahigkeit zur Ekstase und die Erkenntnisse; durch 
Sammeln der liegengebliebenen Ahren und Fruchte 
ernahrte er sich. Ihn besuchte ein Nagakonig namens 
Samkhapala manchmal, indem er mit grofiem Gefolge 
aus dem Kannapenna-Flusse herausstieg, und jener ver- 
kundete ihm die Wahrheit. 

Sein Sohn aber wiinschte ihn zu sehen, und da er 
nicht wufite, wohin er gegangen sei, liefi er Nach- 
forschungen anstellen und erfuhr, dafi er an dem und 
dem Orte weile. Um ihn zu besuchen zog er mit 
grofiem Gefolge dorthin, schlug auf der Seite ein be- 
festigtes Lager und ging, nur von einigen Ministern 
begleitet, nach der Einsiedelei hin. — In diesem Augen- 
blicke safi gerade Samkhapala dort mit grofiem Gefolge. 
Als dieser den Konig herankommen sah, bezeigte er 
dem Asketen seine Ehrfurcht, stand auf und entfernte sich. 

Nachdem nun der Kdnig seinen Vater ehrfurchts- 
voll begriifit und eine liebenswurdige Unterhaltung mit 
ihm begonnen hatte, setzte er sich nieder und fragte. 
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„Herr, was fiir ein Konig^) ist da zu Euch gekomnien?" 
„Mein Sohn, dies war der Nagakonig Samkhapala", 
war die Antwort. Da wurde jener wegen dessen Herr- 
lichkeit von Begierde nach dem Dasein als Naga er- 
fafit. Nachdem er noch einige Tage dort geblieben 
war und fiir seinen Vater bestandig Almosenspeise 
ausgemacht hatte, kehrte er in seine Stadt zuriick, liefi 
an den vier Stadttoren Almosenhallen erbauen und 
spendete Almosen, dafi er den ganzen Jambu-Erdteil 
damit in Aufregung versetzte. Auch hielt er die Gebote 
und beobachtete die Uposathabestimmungen. Weil er 
aber dabei nach der Existenz als Naga verlangte, w'urde 
er nach Beendigung seines Lebens in der Nagawelt 
wiedergeboren und ward der Nagakbnig Samkhapala. 

Als aber die Zeit verging, bekam er trotz seiner 
Herrlichkeit Gewissensbisse und beobachtete von da 
an, indem er dabei nach der Existenz als Mensch ver- 
langte, das Uposatha-). Wahrend er jedoch in seiner 
Nagabehausung weilte, gelang ihni das Halten der 
Uposathabestimmungen nicht; seine Tugend ging zu- 
grunde. Von da an verliefi er iramer seine Nagabehau- 
sung und legte sich unweit des Kannapenna-Flusses 
zwischen der HeerstraSe und dem Fufiweg um einen 
Ameisenhaufen herum^). Um das Uposatha zu halten 
dachte er mit vollendeter Tugend: „Wer nach meinem 
Fleische verlangt, soli mein Fleisch, wer nach meiner 
Haut u. dgl. verlangt, meine Haut u. dgl. mitnehmen" 
und gab sich so selbst zum Geschenke hin. Wahrend 
er so an dem Ameisenhaufen liegend die Asketentugend 

') Diese gottlichen Schlangenwesen zeigen sich vor den Men- 
schen gewohnlich in menschlicher Gestalt. 

’) Besonders sind hier gemeint die Enthaltung von der Un- 
zucht und von der Verletzung anderer, was unten als „Asketen- 
tugend* bezeichnet ist. Vgl. Band I, S. 3, Anm. 2. 

•) In Schlangengestalt. 
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betatigte, blieb er am vierzehnten und fiinfzehnten des 
Monats^) dort und kehrte dann abermals in seine Naga- 
behausung zurtick. 

Als er nun eines Tages so die Tugend betatigend 
dalag, waren gerade sechzehn Leute, die in einem 
Grenzdorfe wohnten, um sich Fleisch zu verschaffen 
mit Waffen in der Hand im Walde umhergeschweift, 
kehrten aber wieder um ohne etwas gefunden zu haben. 
Da sahen sie jenen oben auf dem Ameisenhaufen liegen 
und sie dachten: „ Wir konnten heute nicht einmal eine 
junge Rieseneidechse fangen; darum wollen wir diesen 
Schlangenkdnig tdten und verzehren." Doch da kam 
ihnen der weitere Gedanke: „Er ist aber grofi; auch 
wenn wir ihn fangen, kbnnte er uns entwischen. Da- 
rum wollen wir ihn, so wie er daliegt, an seiner Haube 
mit spitzen Pfahlen durchbohren, ihn dadurch schwach 
machen und so ihn fangen." Und sie nahmen spitze 
Stabe und gingen auf ihn zu. Der Kdrper des Bodhi- 
sattva aber war grofi, von der GrOfie eines Lastkahnes 
und glich einer umgedreht aufgestellten Girlande aus 
Jasminbltiten; er war mit Augen, die wie die Friichte 
eines Gunja-Strauches glanzten, und mit einem der 
Jayasumana-Blume^) gleichenden Haupte ausgeschmiickt 
und uberaus schon. 

Beim Klang der Schritte jener sechzehn Manner 
streckte er seinen Kopf aus der Haube heraus, offnete 
seine roten Augen und dachte, als er sie mit spitzen 
Staben in den Handen kommen sah: „Heute wird 
mein Wunsch in Erfullung gehen. Ich liege hier, indem 
ich mich zum Opfer hingegeben und den fasten Ent- 
schlufi dazu gefafit habe. Auch wenn sie meinen Kor- 


') Dies waren die Hauptuposathatage. 
’) Die Pflanze Pentapetes phoenicea. 
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per mit ihren Speeren zerstofien und mich durchlochern, 
werde ich nicht im Zorn die Augen dffnen urn sie an- 
zuschauen." So fafite er aus Furcht die Gebote zu ver- 
letzen einen festen Entschlufi und legte sich nieder, in- 
dem er sein Haupt innerhalb der Haube verbarg. 

Die andern aber gingen auf ihn zu, fafiten ihn am 
Schwanze, zogen ihn fort und warfen ihn auf die Erde. 
Mit ihren spitzen Staben verwundeten sie ihn an acht 
Stellen, trieben mit Dornen besetzte Kala-Stengel *) und 
Stocke durch die Offnungen der Wunden und machten 
sich auf den Weg, indem sie ihn an den acht Stellen 
wie mit Tragstangen trugen. — Seitdem aber das grofie 
Wesen von den spitzen Staben verwundet war, oflfnete 
es nicht ein einziges Mai die Augen um sie zornig an- 
zuschauen. Wahrend es indes an den acht Tragstangen 
mitgefuhrt wurde, hing sein Haupt herab und schlug 
auf dem Boden auf. Als sie merkten, dafi sein Kopf 
herabhing, legten sie ihn auf der Heerstrafie nieder, 
durchbohrten mit einem diinnen Stabe seine Nasen- 
wSnde, zogen einen Strick durch und hoben sein Haupt 
empor; und als sie die Schnur einmal hangen lieBen, 
hoben sie abermals sein Haupt empor und setzten ihren 
Weg fort. 

In diesem Augenblicke kam ein in der Stadt Mithila 
im Reiche Videha wohnender Gutsbesitzer namens Alara 
mit fiinfhundert Lastwagen des Weges, indem er selbst 
auf einem schonen Wagen fuhr. Als er sah, wie diese 
gefrafiigen Leute so den Bodhisattva gefangen batten 
und daherkamen, gab er den sechzehn Leuten aufier 
sechzehn Zugochsen jedem eine Handvoll kleiner Gold- 
miinzen, fur sie alle Ober- und Unterkleider und auch 
fiir ihre Frauen Kleider und Schmucksachen; so bewog 
er sie den Bodhisattva loszulassen. 


') Kala ist Ipomoea turpethum, eine groSe Windenart. 
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Dieser begab sich in seine Nagabehausung, verlieB 
sie wieder unverzuglich mit groBem Gefolge und kehrte 
zu Alara zuriick, dem er die Herrlichkeit der Naga- 
behausung schilderte. Er begab sich mit ihm nach der 
Nagabehausung, liefi ihm dort von dreihundert Naga- 
madchen groSe Ehrung zu teil werden und befriedigte 
ihn mit gottlichen Freuden. 

Nachdem Alara in der Nagabehausung ein Jahr 
lang geweilt und die gottlichen Freuden gekostet hatte, 
sagte er dem Nagakonig: „Freund, ich wunsche die 
Welt zu verlassen." Er erhielt von ihm die Ausrustungs- 
gegenstande ftir einen Weltfluchtling und begab sich 
von der Nagabehausung nach dem Himalaya, wo er 
die Weltflucht betatigte. 

Nachdem er dort lange geweilt, machte er sich in 
der Folgezeit auf die Wanderung und kam dabei nach 
Benares, wo er im koniglichen Parke die Nacht ver- 
brachte. Am nachsten Tage ging er um Almosen zu 
sammeln in die Stadt und kam an das Tor des Konigs- 
palastes. Befriedigt iiber seinen edlen Wandel liefi ihn 
der Konig von Benares zu sich rufen und wies ihm 
einen hergerichteten Sitz an. Nachdem er ihn mit Speise 
von verschiedenartigein hochstem Wohlgeschmack be- 
wirtet hatte, setzte er sich selbst auf einen niederen 
Sitz, bezeigte ihm seine Verehrung und sprach, indem 
er ihn anredete, folgende erste Strophe; 

„Von edlem Aussehn bist du, heiter blickend; 
aus edlem Hause, glaub’ ich, wardst du Monch. 
Warum hast Geld und Gut du aufgegeben 
und wurdest Monch, das Haus verlassend, Weiser?“ 

Im folgenden ist der Zusammenhang der Strophen 
als Rede des Konigs und Gegenrede des Asketen zu 
verstehen. 
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„Nachdem ich selber den Palast gesehen 
der grofien Schlange grofi von Macht, o Fiirst, 
da ich gesehn den reichen Lohn der Tugend, 
verliefi voll Glauben, Konig, ich die Welt." 

„Aus Freud’ an Lusten oder Furcht und Hafi 
reden nicht Unwahrheit die Weltfliichtlinge. 

Sag’ mir auf meine Frage die Geschichte; 
denn aus dem Horen wird mir Freud’ entstehen." 

„Da ich als Kaufmann reist’, o Landesherrscher, 
sah junge Landleute ich auf dem Wege, 
die froh des Weges zogen und die trugen 
'ne grofie Schlange mit verdrehtem KOrperi). 

Als ich zu ihnen kam, o Landesherrscher, 
sprach ich erschreckt und voller Furcht zu ihnen; 
,Wohin bringt ihr diesen furchtbaren KOrper? 

Was macht, Gefrafiige, ihr mit der Schlange?' 

,Zum Mahle bringen fort wir diese Schlange, 
die grofie Schlange mit verdrehtem Kbrper; 
ein Fleisch, so wohlschmeckend, so fett und weich, 
kennt dein Geschmack noch nicht, Videhasohn 

Von hier gehn wir in unser eignes Haus 
und nehmen Messer und zerschneiden sie, 
dann werden frohlich wir das Fleisch verzehren; 
denn wir sind doch furwahr der Schlangen Feinde.' 

,Wenn ihr allein zum Mahle, mit euch nehmt 
die grofie Schlange mit verdrehtem Korper, 
so gebe ich euch sechzehn starke Ochsen, 
dafi ihr die Schlange lost aus ihren Fesseln.’ 


*J Der Kommentator fafit „pavattakayo“ in der Bedeutung „mit 
ausgewachsenem Korper". 

Der Redende stammte, wie oben angefuhrt ist, aus dem 
Reiche Videha. 
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jGewifi ist dies fiir uns ein guter SchmauB 
und viele Schlangen afien wir schon frtiher. 

Wir wollen folgen deinem Wort, Alara; 
werde du unser Freund, Videhasohn.* 

Drauf machten sie furwahr ihn frei von Banden, 
die Schlinge losten sie von seiner Nase; 
befreit von Banden ging der Nagakonig 
ostwarts gevvendet fort im Augenblick. 

Als rasch er fortging nach Osten gewendet, 
da blickt’ er mich mit vollen Augen an; 
ich aber folgte ihni von hinten nach 
die zehn Finger der Hande nach ihm faltend. 

,Geh du nur zu, du Leuchtender in Schonheit, 
dafi dich nicht abermals die Feinde fangen. 

Schlimm ist’s den Jagern nochmals zu begegnen; 
geh’, dafi dich die Gefrafi’gen nicht mehr sehen.‘ 

Drauf ging er hin zu einem klaren See, 
der dunkel glanzte, lieblich, schon von Ufern, 
von Jam bus rings umgeben und von Rotang^); 
erfreut stieg er hinein ohn’ alle Furcht. 

Nachdem er drin verschwunden , bald erschien 
der Naga mir in gottlicher Gestalt; 
er diente mir so wie der Sohn dem Vater, 
sprach herzbewegend, angenehm zu horen: 

,Mutter und Vater bist du mir, Alara, 
mein Lebensretter, du mein engster Freund. 

Die eigne Macht hab’ wieder ich erhalten; 
meine Palaste sieh dir an, Alara, 
der Speisen Fiille, der Getranke Menge, 
gleich Vasavas Palast Masakkasara ‘ 

') Calamus Rotang; Jambu ist der Rosenapfelbaum, Eugenia 
Jambu. 

’) Nach dem Kommentator ist dies eigentlich ein Name fur 
denBergMeru; hieraber seiIndras(Vasavas)Himmel damit gemeint. 
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O Grofikonig, nachdem so der Nagakdnig ge- 
sprochen, sprach er um noch weiter seine Behausung 
zu preisen folgendes Strophenpaar: 

,Mit hiibschen Fleckchen ist er ausgestattet, 
von Scherben frei, ganz weich und rein der Boden, 
standig mit Gras bewachsen, ohne Staub, 
so lieblich, dafi den Kummer man vergifit, 

ganz eben, blau wie Lapis Lazuli; 
ein schoner Mangowald ist rings umber 
mit Biischen reifer, vollerbliihter Friichte, 
der Friichte tragt in alien Jahreszeiten.‘ 

Und in der Mitte dieser Walder, Ftirst, 
ist ein Palast im hellen Glanze strahlend, 
aus Gold gemacht, silbern die Tiir, gewaltig 
erglanzt er wie ein Blitzstrahl in der Luft. 

Aus Edelstein und Gold gemacht, gewaltig, 
buntstrahlend ist er, wohlgebaut, bestandig 
ist er gefullt mit reichgezierten Madchen, 
die Schmuck aus reinem Golde tragen, Konig. 

Drauf Samkhapala, herrlich anzuschauen, 
stieg unvergleichlich schon in den Palast, 
der tausend Saulen hat, unubertrefflich 
an Pracht, wo seine erste Gattin wohnte. 

Und eine Frau, gar herrlich anzuschauen, 
in ihrer Hand aus Lapis Lazuli 
ein wertvoll Kleinod, rein und edler Art, 
unaufgefordert brachte einen Sitz. 

Drauf fafite mich der Naga bei der Hand 
und setzte mich zu oberst auf den Sitz: 

,Auf diesem Sitz hier laB’ dich nieder, Herr, 
denn du giltst mir wie eines meiner Eltern.* 
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Drauf eine andre Frau, schon anzuschauen, 
kam zu mir her mit einem Wasserkrug; 
sie wusch die Fiifie mir, o Volkerfiirst, 
wie eine Gattin ihrem lieben Gatten^). 

’Ne andre Frau, gar herrlich anzuschauen, 
brachte herbei auf einer goldnen Schiissel 
verschiedne Saucen, mannigfache Wiirzen 
und bot mir Speise an, lieblich zu sehen. 

Da ich gespeist, Bharata, sie eifreuten 
mich mit Musik nach ihres Gatten Widen; 
und groB’re Wonne noch ward mir zu teil 
durch mannigfache himmlische Ergotzung. 

So kam er zu mir her und sprach folgende Strophe: 

jDreihundert Frauen hab’ ich hier, Alara, 
schonhiiftig alle, schon wie Lotos glanzend. 

Um dir, Alara, Freude zu bereiten, 
schenk’ ich sie dir, mache sie dir zu eigen. 

Darauf fuhr jener fort: 

„Da ich ein Jahr gottliches Gliick genossen, 
redet' ich ihn zum Schlusse also an: 

,Wie ward dir dieses Nagalos zu teil 
und wie kamst du zum herrlichsten Palaste? 

Erhieltst du’s ohne Grund oder als Lohn, 
ist’s selbstverdient oder der Gotter Gabe? 

Ich frage dich danach, o Nagakonig: 

wie koramst du zu dem herrlichsten Palaste?' “ 

Die folgenden Strophen enthalten die Rede und 
die Gegenrede der beiden; 


‘) Die Lesart einer Handschrift „va“ verdient den Vorzug 
vor dem sonst uberlieferten „ca“. 
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„,Nicht ohne Grund erhielt ich's noch als Lohn, 
nicht selbstverdient noch als der Gotter Gabe; 
durch meine eignen Taten frei von Bosheit, 
durch meine guten Werke ward mir dies zu teil.‘ 

.Was war dein Vorsatz, wie dein heil’ger Wandel, 
von welchem guten Werk ist dies die Frucht? 
Verkiindige mir dies, o Nagakonig: 

Wie kamst du zu dem herrlichsten Palaste?‘ 

,Ein Konig war ich, Herr von Magadha, 

Duyyodhana mit Namen, gro6 von Macht. 

Da ich des Lebens Niedrigkeit erkannte, 
die Unbestandigkeit , Veranderung, 

gab Trank und Speis’ ich glaubigen Gemutes, 
voll Eifer spendete ich viel Almosen. 

Dem off nen Laden glich damals mein Haus, 
befriedigt war’n Asketen und Brahmanen. 

Dies war mein Vorsatz, dies mein heil’ger Wandel, 
von diesem guten Werk ist dies die Frucht; 
so nur hab’ ich erhalten dieses Haus, 
das voll von Speise, an Getranken reich 

und das belebt ist von Gesang und Tanz 
fiir lange Zeit; denn nicht ist dies bestandig. 
Schwache verletzen den GroBmachtigen, 
den Glanzerfiillten die Glanzesberaubteni).* 

,Warum jedoch, aus welchem Grunde begabst du 
dich, Zahnbewehrter , in die Hand der Jager? 

Warst du in eine groBe Furcht verfallen, 
ging nicht aus dir heraus der Zahne Kraft? 


‘) Nach der Interpunktion des Textes ist es nicht klar, wo 
die Gegenrede des Alara beginnt. Die nachsten zwei Verse 
bind aber sicher von diesem gesprochen zu denken. 
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Warum wohl und aus welchem Grund gerietest 
du, Zahnbewehrter , in die Hand der Jager?‘ 

jMich hatte keine grofie Furcht befallen 
noch konnten jene meine Kraft besiegen. 

Die hochgepriesnen Tugenden der Weisen 
sind wie des Meeres Strand schwer ubersteigbar. 

Am vierzehnten und fiinfzehnten, Alara, 
halte ich immer das Uposatha. 

Da kamen die sechzehn gefraB’gen Leute 
mit einem Strick und einer festen Schlinge. 

Die Jager, die mich fingen, mir durchbohrten 
die Nas’ und zogen durch den Schlitz den Strick; 
doch solche Schnierzen voll Geduld ertrug ich, 
da ich’s Uposatha nicht brechen wollte.‘ 

,Auf dem einsamen Wege sah ich dich, 
wie du mit Kraft und Schbnheit ausgestattet. 

Mit Macht und Weisheit bist du wohl versehen; 
warum, o Naga, treibst du denn Askese?* 

,Nicht um des Lohnes, nicht um Geldes willen, 
auch nicht, Alara, wegen langen Lebens: 
weil ich nach menschlicher Geburt verlange, 
darum betreib’ ich dies mit solchem Eifer.‘ 

,Die Augen rot, zerteilte Strahlen sendend, 
geschmiickt und wohl geordnet Haar und Bart, 
mit rotem Sandelpulver wohl betraufelt, 
glanzst du weithin wie der Gandharvakonig i). 

Der Gotter Macht hast du, bist groB von Kraft, 
mit alien Freuden bist du ausgestattet. 

Ich frage dich darnach, o Nagakonig: 

Wodurch ist besser denn die Menschenwelt^* 

*) Die Gandharvas (= himmlische Musikanten) gehoren zu den 
niederen Gotiheiten; ihr Fiirst ist Dhatarattha. 
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jAlara, aufierhalb der Menschenwelt 
gibt’s keine Reinheit oder Selbstbez^mung. 

Wenn ich erlange die Geburt als Mensch, 
dann bring’ zu Ende ich Geburt und Tod.‘i) 

,Ein ganzes Jahr hab’ ich bei dir verweilt, 
mit Trank und Speise ward mir aufgewartet. 

Jetzt nehm' ich Abschied, Naga, und ich scheide; 
schon lange bin ich ausgeblieben , Fiirst.’ 

,Die Frauen und die Kinder und Verwandten 
sind angewiesen stets dir aufzuwarten. 

Hat etwa einer dich nicht lieb behandelt?-). 

Denn lieb ist mir dein Anblick, o Alara.‘ 

,So wie die Eltern angenehm im Hause, 
noch schOner, wenn ein lieber Sohn dort aufwachst, 
gefallt mir’s hier noch besser als dies alles, 
dafi dein Herz, Naga, mir ist zugewandt.* 

,Ich habe ein Juwel mit rotem Flecken, 
das Schatze bringt, ein gar gewaltig Kleinod. 

Nimm es und kehr’ damit zuruck nachhause; 
wenn du den Schatz hast, schick’ zuruck das Kleinod !“‘ 

Nachdem so Alara gesprochen, fiigte er hinzu: 
„Daraul sagte ich, o Grofikonig, zu dem Nagakonig: 

, Lieber, mich verlangt nicht nach Schatzen, sondern 
ich wunsche die Welt zu verlassen.' Ich bat ihn um 
die Ausriistungsgegenstande fur Weltfliichtlinge, verliefi 
mit ihm die Nagabehausung, lieb ihn umkehren und zog 
in den Himalaya, wo ich die Weltflucht betatigte.'* 
Darauf sprach er um dem Konig die Wahrheit zu ver- 
kiinden folgendes Strophenpaar ; 


*) Nur als Mensch kommt er zum Nirvana. 

Francis iibersetzt etwas zu bestimmt; „No one, 1 trust, iias 
offered thee a slight-" 
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„Gesehen hab’ ich, dafi der Menschen Liiste 
sind unbestandig, ausgesetzt dem Wechsel. 

Da ich der Sinnenlust Nachteil erkannte, 
verliefi die Welt ich glaub'gen Sinnes, Konig, 

Gleich Baumesfriichten fallen ab die Menschen, 
bei jung und alt der Korper wird zerstort. 

Da ich dies sah, hab’ ich die Welt verlassen; 
die Wahrheit und die Einheit ist das Beste." 

Da dies der Konig horte, sprach er folgende weitere 
Strophe; 

„Gewifi, fiirwahr, die Weisen sind zu ehren, 
die Hochgelehrten, die vieles ersinnen^). 

Da ich den Naga hort’ und dich, Alara, 
werd’ ich gar viele gute Werke tun.“ 

Um aber in ihm den Eifer dazu zu starken sprach 
der Asket folgende Schlufistrophe: 

„Gewi6, fiirwahr, die Weisen sind zu ehren, 
die Hochgelehrten, die vieles ersinnen. 

Da du den Naga und mich hortest, Konig, 
so iibe gute Werke du in Menge!" 

Nachdem er so den Konig in der Wahrheit unter- 
wiesen, blieb er die vier Monate der Regenzeit dort 
und kehrte dann in den Himalaya zuriick. Hier be- 
tatigte er zeitlebens die vier Vollkommenheiten^) und 
gelangte danach in die Brahmawelt. — Samkhapala 
aber beobachtete auch, solange er lebte, die Uposatha- 
Bestimmungen; der Konig endlich verrichtete gute Werke 
wie Almosengeben u. dgl. und gelangte hierauf an den 
Ort seiner Verdienste. 

*) Diese beiden Verse kommen ofters in den Jatakas vor; so 
im Jataka 391, 505, 506. 

') Es sind wohl die vier Stufen der Ekstase gemeint. 

^ IQ 

Dutoit, Jatakara. V. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka init folgenden Worten: ^Damal:? 
war der Vater, der Asket vvurde, Kassapa, der Kbnig von 
Benares war Ananda, Alara war Sariputta, Samkhapala 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Samkhapala. 


525. Die kleine Erzahlung von 
Sutasoma*). 

„Ich teile es den Stadtem mit.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Vollendung in der Selbstverleugnung. Die Begebenheit 
aus der Vergangenheit gleicht der im Mahan aradakassapa- 
Jataka 

Ehedem aber war Benares eine Stadt namens Su- 
dassana; sie beherrschte ein Konig namens Brahma- 
datta. Der Bodhisattva nahm im SchoBe von dessen 
erster Gemahlin seine Wiedergeburt. Sein Antlitz glich 
an Herrlichkeit dem Vollmonde; darum gab man ihm 
den Namen Prinz Soma. Als er zu Vernunft gekommen, 
war er ein Freund des gekelterten Somatrankes und 
verstand sich auf das Keltern; darum nannte man ihn 
Sutasoma®). Nachdem er herangewachsen war und 
zu lakkasila die Kiinste erlernt hatte, kehrte er zu 
seinem Vater zuriick, erhielt von ihm den wmiBen Sonnen- 
schirm"*) und fiihrte die Herrschaft in Gerechtigkeit. 
Grofiwar seine Macht; er besafi sechzehntausend Frauen, 
von denen Candadevi seine erste Gemahlin war. 


h Im Gegensatz zum Jataka 537, dem Maha-Sutasoma-Jataka, 
dem letzten in diesem Bande. 

’) Jataka 544; bei Fausboll Band VI, S. 219 — 355. 

') Auf Deutsch wohl: der Somakelterer. 

■*) D. h. sein V'ater ubertrug ihm die Regierung. 
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In der Folgezeit, als er mit Sohnen und Tdchtern 
gesegnet war, verier er den Gefallen an dem Leben 
im Hause und wiinschte in den Wald zu ziehen und 
die Weltflucht zu betatigen. Eines Tages sprach er 
zu seinem Barbier: „Freund, wenn du auf meinem 
Haupte ein graues Haar sehen soUtest, so teile es mir 
mit." Der Barbier stimmte seinem Worte zu; und als 
er in der Folgezeit ein graues Haar sah, teilte er es 
ihm mit. Der Konig sagte darauf: „Darum, Freund 
Barbier, ziehe es heraus und lege es auf meine Hand;" 
worauf dieser es mit einer goldenen Zange herauszog 
und es ihm auf die Hand legte. 

Als dies das grofieWesen sah, rief es: „Vom Alter 
ist mein Korper tiberwaltigt!" Voll Furcht nahm er 
das graue Haar, stieg von seinem Palaste herunter und 
setzte sich auf seinen hergerichteten koniglichen Thron, 
wo ihn viel Volks aufzusuchen pflegte. Er liefi seine 
achtzigtausend Hofleute mit dem Heerftihrer an der 
Spitze, sechzigtausend Brahmanen unter Fuhrung des 
Hauspriesters und noch viele andere Bewohner des 
Reiches und der Stadt rufen und sagte ihnen; „AuE 
meinem Haupte ist ein graues Haar gewachsen; ich bin 
alt geworden. Wisset, da6 ich die Welt verlassen 
werde." Und er sprach folgende erste Strophe: 

„Ich teile es den Stadtern mit, 

Freunden, Ministem und Gefolge: 

Ein graues Haar wuchs mir am Kopf; 

drum will ich jetzt die Welt verlassen." 

Als sie dies hOrten, sprach ein jeder voll Betriibt- 
heit lolgende Strophe: 

„Was sagst du da so Sonderbares? 

Du stofit uns einen Speer ins Herz. 

12 * 
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Und deine siebenhundert Frauen i), 
was soil denn dann aus ihnen warden?" 

Darauf sprachdas groBeWesen folgende dritte Strophe: 
„Man wird schon sehn; sie sind ja jung 
und gehn zu andern Mannern bin. 

Ich aber strebe nach dem Himmel; 
darum werd’ ich die Welt verlassen." 

Da die Minister dem Bodhisattva keine Antwort 
geben konnten, gingen sie zu seiner Mutter hin imd 
teilten ihr die Angelegenheit mit. Diese kam , so schnell 
sie konnte, herbei, fragte: „Ist es wahr, mein Sohn, 
dafi du die Weltflucht betatigen willst?" und sprach 
folgende zwei Strophen; 

„Em Ungliick war’s fiir mich, 
dafi ich bin deine Mutter, Sutasoma, 
weil du auf meine Klagen 

nicht Rilcksicht nehmend, Fiirst, die Welt verlafit. 

Ein Ungliick war’s fiir mich, 

dafi ich dir, Sutasoma, gab das Leben, 

weil du auf meine Klagen 

nicht Riicksicht nehmend, Fiirst, die Welt verlafit." 

Wahrend aber so seine Mutter jammerte, sagte der 
Bodhisattva nichts zu ihr. Weinend trat sie beiseite. 
— Darauf meldete man es seinem Vater. Dieser kam 
herbei imd sprach nur folgende eine Strophe: 

„Was ist dies fiir ’ne Tugend 

und was fiir eine Weltflucht, Sutasoma, 

dafi du auf uns zwei Alten 

nicht Riicksicht nehmend, Furst, die Welt verlafit?" 

Als dies das grofie Wesen horte, blieb es still. 
Sein Vater aber sagte zu ihm: „Mein Sohn Sutasoma, 

') Um den Unterschied mit der oben angegebenen Zahl zu 
erklaren, sagt der Kommentator, so viele seien seine Frauen aus 
edlem Geschlecht. 
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weim du auch zu Vater und Mutter keine Liebe emp- 
findest, so hast du doch viele Sohne und Tochter, die 
noch in zartem Alter stehen. Sie werden ohne dich 
nicht leben konnen; wenn sie zu Alter gelangt sind, 
dann kannst du die Welt verlassen." Und er sprach 
folgende siebente Strophe: 

„Du hast doch viele Sohne auch 
in zartem Alter, nicht erwachsen; 
wenn diese Lieben dich nicht sehen, 
befallt sie, glaub’ ich, grofies Leid.“ 

Als dies das grofie Wesen hOrte, sprach es fol- 
gende Strophe: 

„Von diesen meinen Kindem auch, 
den jungen, die noch nicht erwachsen, 
den schonen und auch von euch alien 
mu6 ich mich ja doch spater trennen^)." 

So verkUndete das grofie Wesen seinem Vater die 
Wahrheit Als dieser aber seine Wahrheitsunterweisung 
vemahm, verstummte er. — Man teilte es aber auch 
seinen siebenhundert Gattinnen mit. Diese stiegen vom 
Palaste herunter, gingen zu ihm hin, umfafiten seine 
Knochel und sprachen jammemd folgende Strophe: 

„Ist denn dein Herz dir ganz gespalten 

Oder hast du zu uns kein Mitleid, 

dafi du auf uns, die Weinenden, 

nicht Riicksicht nehmend, Fiirst, die Welt verlafit?" 

Als das grofie Wesen diese Klagen von ihnen, die 
sich jammernd zu seinen Filfien walzten, vemahm, 
sprach es folgende weitere Strophe: 

*) Dies ist doch wohl der richtige Sinn. Francis flbersetzt; 
„I now must part for aye." 
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„Nicht ist mein Herz mir ganz gespalten 
und Mitleid ftihl’ ich gegen euch; 
doch da ich nach dem Himmel strebe, 
darum will ich die Welt verlassen." 

Man teilte es aber auch seiner ersten Gemahlin 
mit. Diese aber, die hoch schwanger war und deren 
Leibesfrucht schon zur Reife gelangt war, kam herbei, 
bezeigte dem grofien Wesen ihre Ehrfurcht und sprach 
neben ihm stehend folgende drei Strophen: 

„Ein Ungluck war’s fiir mich, 
o Sutasoma, dafi ich deine Gattin, 
weil du auf meine Klagen 

nicht RUcksicht nehmend, Fiirst, die Welt verlaBt. 

Ein Ungluck war’s fur mich, 

o Sutasoma, dafi ich. deine Gattin, 

weil du auf mich, die Schwangere, 

nicht Riicksicht nehmend, Furst, die Welt verlafit. 

Reif ist die Leibesfrucht 

in meinem Schofi; wart’, bis ich hab’ geboren, 

damit ich einsam nicht 

als Witwe Ungluck raufi erleben." 

Darauf sprach das grofie Wesen folgende Strophe; 
„Reif ist die Leibesfrucht 

in deinem Schofi; wohlan, bring’ ihn zur Welt, 
den Knaben grofi von Schonheit. 

Ich lafi’ ihn und betatige die Weltflucht." 

Als sie seine Worte vernahm, konnte sie ihren 
Schmerz nicht langer ertragen, und indem sie rief: 
„Von jetzt an, o Furst, habe ich kein Gliick mehr,“ 
prefite sie die beiden Hande an das Herz und jam- 
merte laut, dafi ihr die Tranen herabstromten. Um sie 
aber zu trosten sprach das grofie Wesen folgende Strophe ; 
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„0 Canda, weine nicht, 

sei nicht betriibt mit waldesdunklen Augen! 

Steige in den Palast, 

denn ohne Riicksicht werd’ ich von hier gehen." 

Da sie seine Worte vemahm, konnte sie nicht 
mehr stehen bleiben, sondem stieg in ihren Palast hin- 
auf und setzte sich weinend nieder. Als sie aber der 
alteste Sohn des Bodhisattva sah, dachte er: „Warum 
sitzt meine Mutter weinend da?“ Um sie zu fragen 
sprach er folgende Strophe: 

„Was hat gekrankt dich, Mutter? 

Was weinst du und blickst starren Aug’s mich an? 

Wer ist der Todeswiird’ge, 

den ich soli tdten unter den Verwandten?“ 

Darauf sprach die Fiirstin folgende Strophe: 

„Den Mann kann man nicht tdten; 

der dir das Leben gab, hat mich gekrankt. 

Dein Vater sprach zu mir, mein Sohn: 

,Ohn’ alle Riicksicht werd’ ich von hier gehen.“‘ 

Als er ihre Worte vernommen, rief er: „Mutter, 
was sagst du da? Werden wir nicht, wenn es sich so 
verhalt, hilflos ‘sein?“ Und jammernd sprach er fol- 
gende Strophe: 

„Der friiher ich zum Parke 
fuhr und mit wilden Elephanten kampfte: 
wenn Sutasoraa jetzt die Welt 
verlafit, was soil ich dann beginnen?“ 

Sein jiingerer Bruder aber, der sieben Jahre alt 
war, sah die beiden weinen. Er ging zur Mutter hin 
und fragte sie: „Mutter, warum weint ihr?“ Als er 
die Sache erfuhr, sagte er: „Weinet darum nicht; ich, 
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meine Lieben, werde ihn nicht die Weltflucht betStigen 
lassen." Nachdem er sie so getrSstet, stieg er mit 
seiner Amme vom Palaste hinunter, ging zu seinem 
Vater bin und sagte, indem er seinen Vater fest um 
den Hals fafite: „Vaterchen, du sagst, du woUest uns 
gegen unsem Willen verlassen und die Weltflucht be- 
tatigen; ich werde dich nicht die Weltflucht betatigen 
lassen." Und er sprach folgende Strophe: 

„Auch meine Mutter, die da weint, 

imd meinen altren Bruder, der voll Trauer, 

will beide bei der Hand ich fassen; 

du darfst nicht fortgehn gegen unsern Willen!" 

Da dachte das groBe Wesen: „Dieser bereitet mir 
ein Hindemis ; durch welches Mittel kann ich ihn wieder 
zur Ruhe bringen?" Er blickte die Amme an und sagte; 
, Mutter Amme, sieh diesen aus einer Menge von Edel- 
steinen bestehenden Schmuck. Dir soil er gehhren, 
aber bringe meinen Sohn weg; er soil mir kein Hinder- 
nis verursachen!" Da er also selbst seinen Sohn, den 
er bei der Hand gefafit hatte, nicht entfernen konnte, 
gestand er jener ein Geschenk zu und sprach folgende 
Strophe: 

„Erhebe dich, du Amme; 
erfreue diesen Prinzen anderswo, 
daB er kein Hindemis mir sei, 
wahrend ich nach dem Himmel strebe." 

Sie nahm das Geschenk entgegen, besanftigte den 
Knaben und ging mit ihm anderswohin; dabei sprach 
sie klagend folgende Strophe: 

„0 dafi ich konnt' verzichten 

auf diesen Schmuck; wozu bedarf ich sein? 

Wenn Sutasoma jetzt die Welt 

verlaBt, was soli ich dann beginnen?" — 
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Darauf dachte der erste Heerfuhrer: „Dieser KOnig 
meint wohl, glaube ich, in seinem Hause sei wenig Geld. 
Ich werde ihm mitteilen, dafi es in Menge da ist." Und 
indem er sich erhob und seine Ehrfurcht bezeigte, 
sprach er folgende Strophe: 

„Gar grofi sind deine Schatze 

und ganz geftillt ist deine Schatzkammer. 

Die Erde hast du iiberwunden; 

erfreu’ dich dran, flieh’ nicht die Welt, o Fiirst." 

Als dies das grofie Wesen horte, sprach es fol- 
gende Strophe: 

,Gar grofi sind meine Schatze 

und ganz geftillt sind meine Schatzkammem. 

Die Erde hab’ ich iiberwunden; 

dies geb’ ich auf und ich verlafi’ die Welt." 

Als jener, nachdem er diese Worte vemommen, 
fortgegangen war, erhob sich ein Grofikaufmann namens 
Kulavaddhana, bezeigte seine Verehrung imd sprach 
folgende Strophe: 

„Auch ist besitz’ viel Geld, 

so dafi ich es nicht zahlen kann, o Furst. 

Dies geb’ ich alles dir; 

erfreu’ dich dran, flieh’ nicht die Welt, o KSnig." 

Als dies das grofie Wesen vernahm, sprach es 
folgende Strophe: 

„Ich kenn’ dein vieles Geld 

und werd’ von dir verehrt, Kulavaddhana. 

Doch da ich nach dem Himmel strebe, 
drum werde ich die Welt verlassen." 

Als Kulavaddhana, nachdem er dies gehOrt, sich 
entfemt hatte, wandte jener sich an seinen jtingeren Bru- 
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der Somadatta und sagte zu ihm; „Mein Lieber, ich 
bin unzutrieden wie ein Hahn, der in einem Kafig ge- 
fangen ist. Mich uberwaltigt die Unlust am Leben im 
Hause. Heute noch werde ich die Weltflucht betatigen; 
nimm du dies Reich hin!“ Und indem er ihm die Herr- 
schaft iibergab, sprach er folgende Strophe: 

„Ich bin sehr unzufrieden, 

Unlust hat mich befallen, Somadatta. 

Zwar gibt es viele Hindernisse; 

doch heute werd’ ich noch die Welt verlassen." 

Als jener dies horte, bekam er selbst Lust zur 
Weltflucht und um dies zu verkiindigen sprach er fol- 
gende weitere Strophe: 

„Dieses gefallt dir also; 

verlafi’ noch heut’ die Welt, o Sutasoma. 

Ich werde auch die Welt verlassen; 
denn ich vermag nicht ohne dich zu leben. “ 

Der Bodhisattva aber wies ihn zuriick und sprach 
dabei folgende Halbstrophe: 

„Du kannst ja nicht die Welt verlassen; 

sonst wird nicht mehr gekocht in Stadt und Land." i) 

Als dies die Volksmenge horte, walzte sie sich vor 
den Fiifien des groBen Wesens und sprach jammernd: 

„Wenn Sutasoma flieht die Welt, 
was sollen wir dann alle tun?" 

Darauf sagte das groBe Wesen: „Genug, seid nicht 
betriibt! Auch wenn ich lange hier geblieben bin, muB 
ich euch doch einmal verlassen; denn in diesem Leben 

D. h. dann h6rt das hausliche Leben mit seinen Bescdif- 
tigungen auf. 
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gibt es nichts Bestandiges." Und um der Volksmenge 
die Wahrheit zu erklaren sprach es: 

„Dies Leben geht, glaub’ ich, dahin^) 

wie eine kleine Menge Wassers durch ein Sieb; 

und da dies Leben ist so klein, 

ist keine Zeit zum Miifiigsein. 

Dies Leben geht, glaub' ich, dahin 

wie eine kleine Menge Wassers durch ein Sieb; 

und da dies Leben ist so klein, 

sind nur die Toren nachlassig. 

Doch sie vermehren nur die Hclle, 

das Reich der Tier’ und der biifienden Geister; 

gefesselt durch der Luste Bande 

mehren sie das Damonenreich." -) 

Nachdem so das grofie Wesen der Volksmenge die 
Wahrheit verkiindigt hatte, stieg es in seinen Pupphaka 
(= Blumenpalast) genannten Palast hinauf, trat auf das 
siebente Stockwerk und schnitt sich mit seinem Schwerte 
seinen Haarschopf ab; indem er rief: „Ich bin fur euch 
nichts mehr, wahlt euch einen Konig!“, warf er den 
Haarschopf samt dem Diadem unter die Volksmenge 
hinab. Die Volksmenge ergriff es und walzte sich immer 
wieder unter Klagen am Boden. Dadurch entstand an 
dieser Stelle eine groSe Staubwolke. — Die Leute, die 
sich zuriickgezogen hatten, blieben stehen, betrachteten 
diese und dachten: „Der KSnig wird seinen Haarschopf 
abgeschnitten und samt dem Diadem unter eine Menge 
Volks geworfen haben; dadurch hat sich unweit des 
koniglichen Palastes ein Staubwirbel erhoben." Und 
sie sprachen iammernd folgende Strophe: 

*) Vgl. Band IV, S. 344. 

'') Die HOlle, das Leben als Tier, als bflCender Geist und als 
Damon sind die vier Strafexistenzen; vgl. Band IV, S. 202, Anm. i 
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„Em Staubwirbel erhebt stch 

ganz nahe bei dem Pupphaka-Palaste; 

ich glaube, abgeschnitten warden 

die Haare des ruhmreichen Tugendkonigs." — 

Das grofie Wesen aber schickte einen Diener fort 
und liefi sich die Ausriistungsgegenstande fiir einen Welt- 
fliichtling herbeibringen ; von dem Barbier liefi er sich 
Haare und Bart abscheren, legte seinen Schmuck auf 
sein Lager und rifi von seinen roten Stimbinden die 
Saume ab. Darauf zog er die gelben Asketengewander 
an, hangte die irdene Almosenschale oben iiber die 
linke Schulter und nahm einen Stock zur Sttitze in die 
Hand. Nachdem er so ein paar Mai auf dem hohen 
Soller auf und ab gegangen war, stieg er vom Palaste 
herunter und begab sich auf die Strafie; wahrend er 
aber so dahin ging, erkannte ihn niemand. 

Seine siebenhundert Frauen aus edlem Geschlechte i) 
aber stiegen in den Palast hinauf; als sie ihn dort nicht 
fanden, sondern nur das Bundel von seinem Schmuck 
sahen, stiegen sie wieder hinunter, gingen zu seinen 
iibrigen sechzehntausend Frauen hin und sagten ihnen: 
„Euer lieber Gatte, der grofie Herrscher Sutasoma, hat 
die Weltflucht betatigt." Indem sie so mit lauterStimme 
klagten, gingen sie hinaus. 

In diesem Augenblicke merkte auch die Volks- 
menge, dafi jener die Welt verlassen hatte. Die ganze 
Stadt geriet in Aufregung, und indem sie riefen: „Unser 
Konig hat die Welt verlassen", versammelten sie sich 
am Tore des koniglichen Palastes. Mit den Worten: 
„Der Konig wird hier sein, da wird er sein," gingen 
sie in die Palaste und die anderen Vergntigungsorte 


*) Vgl. oben S. i8o. 
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des Konigs; und als sie den Konig nicht fanden, spra- 
chen sie traurig folgende Strophen^); 

„Dies ist doch sein Palast 

aus Gold, bestreut mit Blumen und Girlanden; 

in diesem wandelte der Konig 

umgeben von den Haremsfrauen. 

Dieses ist sein Palast 

aus Gold, bestreut mit Blumen und Girlanden, 
in dem zu wandeln pflegt’ der Konig, 
von der Verwandten Schar umgeben. 

Dies ist sein Dachgemach 
aus Gold, bestreut mit Blumen und Girlanden, 
in dem zu wandeln pflegt’ der Konig, 
umgeben von den Haremsfrauen. 

Dies ist sein Dachgemach 

aus Gold, bestreut mit Blumen und Girlanden, 

in dem zu wandeln pflegt’ der Kdnig, 

von der Verwandten Schar umgeben. 

Dies ist sein Freud enwaldchen 
voU Blumen, die bestandig'^) bliihen, lieblich, 
in dem zu wandeln pflegt’ der Konig, 
umgeben von den Haremsfrauen. 

Dies ist sein Freudenwaldchen 
voll Blumen, die bestandig bliihen, lieblich, 
in dem zu wandeln pflegt’ der Konig, 
von der Verwandten Schar umgeben. 

Und dieses ist sein Park 

voll Blumen, die bestandig bliihen, lieblich. 

Die folgenden sechzehn Strophen zeigen nur geringe Unter- 
schiede voneinander; doch ist dies charakteristisch far die indische 
Poesie, weshalb wir sie hier ohne Kurzung wiedergeben. 

’) Wortlich: zu alien Jahreszeiten. 
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in dem zu wandeln pflegt’ der KOnig, 
umgeben von den Haremsfrauen. 

Lind dieses ist sein Garten 

von Bluraen, die bestandig bliih’n, entzuckend, 

in dem zu wandeln pflegt' der Konig, 

von der V’erwandten Schar umgeben. 

Dies ist sein Kanikarawald i) 
voll Blumen, die bestandig bliih’n, entzuckend, 
in dem zu wandeln pflegt’ der Konig, 
umgeben von den Haremsfrauen. 

Dies ist sein Kanikarawald 

voll Blumen, die bestandig bliih’n, entzuckend, 

in dem zu wandeln pflegt’ der Konig, 

von der Verwandten Schar umgeben. 

Dies ist sein Pataliwald-) 

voll Blumen, die bestandig blilh’n, entzuckend, 
in dem zu wandeln pflegt’ der KSnig, 
umgeben von den Haremsfrauen. 

Dies ist sein Pataliwald 

voll Blumen, die bestandig bluh’n, entzuckend, 
in dem zu wandeln pflegt’ der Konig, 
von der Verwandten Schar umgeben. 

Dies ist sein Mangowald 

voll Blumen, die bestandig bluh’n, entzuckend, 
in dem zu wandeln pflegt’ der Konig, 
umgeben von den Haremsfrauen. 

Dies ist sein Mangowald 

voll Blumen, die bestandig bluh’n, entzuckend, 
in dem zu wandeln pflegt’ der KOnig, 
von der Verwandten Schar umgeben. 

M Kanikara ist der Baum Pterospermum acerifolium. 

^ Patall ist die Trompetenblume, Bignonia suaveolens. 
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Dies ist sein Lotosteich 
belebt von Vsgeln und bestreut mit Blumen, 
an dem zu wandeln pflegt’ der Kbnig, 
umgeben von den Haremsfrauen. 

Dies ist sein Lotosteich, 

belebt von Vogeln und bestreut mit Blumen, 

an dem wandeln pflegt’ der Kbnig, 

von der Verwandten Schar umgeben." 

So klagend gingen sie umber. 

Nachdem sie aber so an all diesen Orten geklagt 
flatten, kehrte die Volksmenge wieder in den Hoi des 
kOniglichen Palastes zuriick und sprach folgende Strophe '. 

„Die Welt verliefi der Konig 
Sutasoma und gab auf dieses Reich; 
mit gelben Kleidem angetan 
wandelt er einsam wie ein Elefant." 

Sie liefien ihr Haus und Vermbgen im stich, nahmen 
ihre Frauen und Kinder an der Hand, zogen fort und 
begaben sich zum Bodhisattva hin; ebenso auch die 
Mutter und Vater, die kleinen Kinder und die sechzehn- 
tausend Tanzerinnen des Konigs^); die Stadt war wie 
leer. Auch die Landbewohner gingen hinter ihnen drein. 
Der Bodhisattva aber nahm die zwolfYoj anas bedeckende 
Versammlung mit sich und zog fort in der Richtung 
nach dem Himalaya. 

Als Gott Sakka seine Weltentsagung wahmahm, 
sprach er zu Vissakamma-): „Freund Vissakamma, der 
KOnig Sutasoma hat die Weltflucht betatigt. Er mufi 
eine Wohnung erhalten; es wird eine groBe Versamm- 

') Gemeint sind wohl die oben als Frauen dcs Konigs Be- 
zeichneten, die oft Tanzerinnen genannt werden. 

’) Ahnliche Erzahlungen finden sich in vielen anderen Jata- 
kas, so in dem unten genannten Hatthipala-Jataka. 
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lung werden. Gehe fort und erbaue im Himalaya- 
Gebirge am Ufer des Ganges eine dreifiig Yojanas 
lange imd fiinf Yojanas breite Einsiedelei!" Jener tat 
so; dann richtete er in der Einsiedelei die Ausriistungs- 
gegenstande ftir Weltfliichtlinge her, machte noch einen 
F ufipfad und kehrte in die Gotterw^elt zuriick. Das groBe 
Wesen ging auf diesem Pfade in die Einsiedelei hinein, 
betatigte zuerst selbst die Weltflucht und nahm dann 
auch die iibrigen als Weltfliichtlinge auf. In der Folge- 
zeit betatigten noch viele die Weltflucht; ein Platz von 
dreifiig Yojanas im Umfang wurde mit ihnen angefiillt. 
— Die Art aber, wie Vissakamma die Einsiedelei er- 
baute, wie die vielen Leute die Weltflucht betatigten 
und wie der Bodhisattva die Einsiedelei unter sie ver- 
teilte, ist der schon im HatthipSla-Jataka i) gegebenen 
Schilderung zu entnehmen. 

Jedesmal wenn dort einen ein Lustgedanke oder 
ein UnzuchtgelUste u. dgl. befiel, so kam das grofie 
Wesen durch die Luft zu ihm hin, setzte sich in der 
Luft mit gekreuzten Beinen nieder und sprach um ihn 
zu ermahnen folgendes Strophenpaar : 

„Gedenket nicht der alten Freuden, 
der fruheren Ergotzungen, 
damit euch nicht die Lxiste toten; 
denn lieblich war Sudassana*). 

Betatigt Nachdenken und Liebe 
unablSssig bei Tag und Nacht; 
so kommt ihr zu der Gotterstadt, 
wo guter Werke Tater weilen," 


*) Jataka 509; iibersetzt Band IV, S. 571 — 592. 

’) Ihr fruherer Aufenthaltsort, an den sie sich nicht erinnern 
sollen. 
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Die Asketenschar aber beharrte bei seiner Ermah- 
nung und gelangte dadurch in die Brahmawelt; dies ist 
alles, wie schon im Hatthipala-Jataka ausgefiihrt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, fugte er hinzu: „Nicht nur jetzt, ihr MSnche, sondern 
auch frflher schon betatigte der Vollendete die grofie 
Weltentsagung." Hierauf verband er das Jataka mit fol- 
genden Worten: „Damals waren die Eltern Angehdrige 
der Grofikonigsfamilie , Canda war Rahulas Mutter, der 
alteste Sohn war Sariputta, der jungste Sohn war Rahula, 
die Amme war Khujjuttara, der Grofikaufmann Kulavad- 
dhana war Kassapa, der Haupt-Heerliihrer war Mogallana, 
der Prinz Somadatta war Ananda, der Kbnig Sutasoma 
aber war ich.“ 

Ende der kleinen Erzahlung von Sutasoma. 


Ende des Cattallsa-Nipata. 
(XVII. Buch.) 


Dutoit, Jatakam. V. 
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XVni. Buch. 

Panpasa-Nipata^). 


526. Die Erzahlung von NaUnika. 

„Verbrannt wird ja das ganze Land." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Verfuhrung durch die fruhere Frau. Bei dieser 
Erzahlung aber fragte er den MSnch: „ Durch wen bist 
du unzufrieden gemacht worden?" Als dieser antwortete: 
„Durch meine fruhere Frau," sprach der Meister: „Diese, 
o Monch, fiigt dir Schaden zu. Fruher wurdest du einmal 
durch sie der Fahigkeit zur Ekstase verlustig und sturztest 
in tiefes Verderben." Nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer wohlhabenden Brahmanenfamilie 
des Nordens seine Wiedergeburt. Nachdem er heran- 
gewachsen war und die Wissenschaften erlernt hatte, 
betatigte er die Weltflucht der Weisen, erlangte die 
Fahigkeit zur Ekstase und die Erkenntnisse und nahm 
im Himalaya-Gebirge seinen Aufenthalt. 

In der Art, wie im Alambusa-Jataka 2) erzahit, emp- 
fing durch ihn ein Antilopenweibchen und gebar einen 
Sohn; dieser erhielt den Namen Isisihga. Als dieser 
herangewachsen war, machte ihn sein Vater zum As- 

*) Auf Deutsch; „das Fflnfziger-Buch". 

’) Jstaka 523: flbersetzt in diesem Bande S. 154 — 164. 

13 * 



keten und liefi ihn die Vorbereitungen zur Herbeifiihrung 
der Ekstase erlernen. Nach kurzer Zeit erlangte er die 
Fahigkeit zur Ekstase und die Erkenntnisse und erfreute 
sich im Himalaj-a-Gebirge des Gliickes der Ekstase. Er 
iibte strenge Askese und hatte seine Sinne abgetotet; 
vom Glanze seiner Tugend erzitterte Sakkas Thron. 

Als Sakka dariiber nachdachte und dies als den 
Grund davon erkannte, dachte er: „Durch eine List 
werde ich seine Tugend zerstoren." Er hielt drei Jahre 
lang von dem grofien Konigreiche Kasi den Regen fern. 
Das Reich war vvie vom Feuer verbrannt. Weil das 
Getreide nicht gedieh, warden die Menschen von Hungers- 
not gequalt; sie versammelten sich im Hofe des konig- 
lichen Palastes und murrten. Darauf trat der KSnig 
an ein Fenster und fragte sie: „Was ist dies?" Sie 
antworteten: „0 GrofikOnig, weil der Gott^) drei Jahre 
lang dem Lande keinen Regen schickte, ist das ganze 
Reich verbrannt und die Menschen sind im Elend. 
Veranlasse den Gott, dafi er regnen lafit, o Fiirsl!“ 
Darauf betatigte der Konig die Tugenden und hielt das 
Uposatha, konnte aber doch nicht veranlassen, dafi es 
regnete. 

Zu dieser Zeit betrat Sakka zur Mittemachtszeit 
dessen Schlafgemach und stand in der Luft, indem er 
alles mit Gianz erfullte. Als ihn der KOnig sah, fragte 
er ihn: „Wer bist du?“ „lch bin Gott Sakka/' war 
die Antwort. „Warum bist du gekommen?" „Regnet 
es in deinem Reiche, o GrofikOnig?" „Nein, es regnet 
nicht." „Weifit du aber, warum es nicht regnet?" „Ich 
weifi es nicht," antwortete der Konig. Darauf sprach 
der Gott: „0 Grofikonig, im Himalaya-Gebirge wohnt 
ein Asket namens Isisinga, ein strenger Bilfier mit ganz 


•) Gcmeint ist der Regengott Paijanya (pali; Pajjunna). 
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abgetoteten Sinnen. Dieser schaut immer zornig in die 
Luft hinauf, wenn der Gott regnen lafit; darum lafit 
der Gott nicht regnen." 

„Was ist jetzt da zu tun?", fragte der Konig weiter. 
Der Gott versetzte: „Wenn seine Askese zerstort ist, 
schickt der Gott Regen." „Wer ist aber imstande dessen 
Askese zu zerstoren?" Darauf sprach Sakka: „Deine 
Tochter Nalinika, o Grofikonig, ist dazu imstande. Rufe 
sie her, sage ihr; ,Gehe an den und den Ort und zer- 
store die Askese des Bilfiers' und schicke sie fort!" 
Nachdem er so den Konig belehrt, kehrte er an seinen 
Wohnort zurilck. — 

Nachdem sich der Konig am nachsten Tage mit 
seinen Ministern beraten hatte, liefi er seine Tochter zu 
sich rufen und sprach folgende erste Strophe: 

yVerbrannt wird ja das ganze Land, 
das Konigreich geht ja zugrunde. 

Geh fort, Nalinika, und eUe 

und bring’ mir den Brahmanen her." 

Als sie dies horte, sprach sie folgende zweite 
Strophe: 

„Ich halte keine Miihsal aus, 

des Wegs bin ich nicht kundig, Konig. 

Wie kann ich gehen durch den Wald, 
den Elefanten rings durchstreifen?" 

Darauf sprach der Konig folgende zwei Strophen: 

„Zieh’n wirst du durch das bltih’nde Land 
mit Elefanten und Gespannen, 
auf einem holzgefiigten Wagen; 
so reise hin, Nalinika. 

Nimm Elefanten, Reiter, Wagen, 
auch Fufivolk nimm dir, Edle, mit; 



198 


doch nur durch deiner Schonheit Glanz 
wirst du in deine Macht ihn bring en.“ 

So sagte er seiner Tochter wegen der Beschiitzung 
des Reiches auch solche Dinge, die nicht gesagt werden 
sollten. Sie aber sagte: „Gut“ und gab ihre Zustim- 
mung. Nachdem er ihr sodann alles mitgegeben hatte, 
was sie erhalten mufite, sandte er sie mit seinen Ministern 
fort. Die Minister begaben sich nach dem Grenzlande 
und schlugen dort ein befestigtes Lager; die Konigs- 
tochter liefien sie aufheben und zogen auf einem von 
Jagern gebahnten Wege in den Himalaya. Zur Vor- 
mittagszeit gelangten sie in die Nahe der Einsiedelei 
von jenem. 

In diesem Augenblicke hatte der Bodhisattva seinen 
Sohn nach der Einsiedelei zuriickkehren lassen und 
war selbst in den Wald gegangen um Waldfriichte zu 
holen. Die Jager kamen nun selbst an die Einsiedelei 
heran; als sie jenen aber sahen, blieben sie stehen, 
zeigten ihn Nalinika und sprachen folgende zwei Strophen : 

„An Zeichen von Bananen kenntlich, 
von Bhuija-Baumen rings umgeben 
ist ganz entztickend anzusehen 
Isisihgas Einsiedelei. 

Dies Feuer ist von ihm erzeugt, 
hier sieht man auch den Rauch davon; 
ein Feuer, glaub’ ich, uns entzilndet 
der wunderstarke Isisihga." 

Als nun der Bodhisattva in den Wald hineingegangen 
war, umringten die Minister seine Einsiedelei und stell- 
ten eine Wache aus. Sie liefien die Konigstochter die 
Kleidung eines Asketen annehmen, gaben ihr gold- 
glanzenden Bast zum Unter- und Obergewand und 
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schmuckten sie aufs schonste. Dann gaben sie ihr einen 
an eine Schnur gebundenen bunten Ball in die Hand 
und liefien sie in das Bereich der Einsiedelei eintreten; 
sie selbst blieben draufien stehen und hielten Wache. 

Mit dem Ball spielend stieg sie zum Ende des 
Wandelganges hinab. In diesem Augenblick safi gerade 
Isisinga an der Tiir der Laubhtitte auf der Bank der 
Hiltte. Als er sie kommen sah, stand er voll Angst 
und Furcht auf, ging in die Laubhiitte hinein und blieb 
dort stehen. Sie aber ging an die Tiire der Laubhiitte 
hin und spielte weiter mit ihrem Ball. 

Um dies und das, was sich weiter ereignete, zu ver- 
kilndigen sprach der vOlligErleuchtete folgende dreiStrophen; 

„Als er nun jene kommen sah 
mit Edelstein- und Perlgehangen, 
ging Isisinga voller Furcht 
hinein zur blattgedeckten Hutte. 

Am Tore der Einsiedelei 
da spielte sie mit ihrem Ball, 
indem sie ihre Glieder zeigte, 
verborgene und sonst gesehne. 

Als sie nun spielen sah der Bufieri), 
der in die HUtte war gefluchtet, 
da kam heraus er aus der Hiltte 
und sprach zu ihr folgendes Wort: 

„ Holla, was ist das fiir ein Baum, 
von dem die Frucht so zu dir kommt?*) 
Auch weit geworfen kehrt sie wieder, 
nicht lafit sie dich und rollt davon." 

Darauf sprach sie zu ihm, indem sie ihm den 
Baum nannte: 

') Wortlich; der Flechtentrager. 

’) Der Kommentator bemerkt: Weil er noch keinen bunten 
Ball gesehen, glaubt er, es musse eine Baumesfrucht sein. 
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„Am Gandhamadana*), Brahmane, 
ganz nah meiner Einsiedelei 
da gibt es viele solcher Baume 
wie der, von dem die Frucht ich habe. 

Auch weit geworfen kehrt sie wieder, 
nicht lafit sie mich und rollt davon." 

So log sie ; der andere aber glaubte dies und dachte : 
.,Dies ist ein Asket." Er begann eine liebenswurdige 
Unterhaltung mit ihr und sprach dabei folgende Strophe : 

„Es komm’ der Herr in diese Hiitt' und speise; 

Wasser und Speise nehm’ er an; ich geb’ es. 

Auf diesem Sitze moge Platz er nehmen; 

dann soil der Herr Wurzeln und Friichte essen." 

„Was hast du da?“ So sagte er, als sie die Laub- 
hiitte betreten, sich auf ein Lager aus Holz nieder- 
gesetzt hatte und, da das goldglanzende Bastgewand 
sich dabei teilte, ihr Korper unverhilllt sich zeigte. 
Weil namlich der Asket vorher noch keinen weiblichen 
Korper gesehen hatte, meinte er, es sei eine Wunde, 
und er sprach; 

„Was hast du da inmitten deiner Schenkel? 

Gar fest geprefit^) glanzt dunkel es hervor. 

Beantworte mir dies auf meine Frage; 

ist in der Muschel drin dein Glied verborgen?“ 

Um ihn zu tauschen sprach sie darauf folgendes 
Strophenpaar: 

„Als ich im Wald nach Wurzeln sucht’ und Friichten, 
traf ich ’nen Baren, furchtbar von Gestalt; 
er elite auf mich zu, erreicht’ mich rasch, 
stiefi mich zu Boden, rib mir aus das Glied. 


*) Ein Berg im Himalaya. 

’) „picchito“ wohl von der Wurzel „pld“, „dracken“. 



Und diese Wunde beifit und juckt noch immer ; 
die ganze Zeit empfind’ ich keine Freude. 

Kannst du, Herr, diesen Kitzel nicht bezwingen? 

Ein heil’ges Werk tust du auf meine Bitte." 

Jener glaubte ihren Lugenworten, als seien sie 
Wirklichkeit, und versetzte: „Wenn es so fiir Euch ein 
Gliick ist, so werde ich es tun." Und indem er die 
Stelle betrachtete, sprach er folgende weitere Strophe: 

„Tief ist die Wunde und sie schimmert blutig, 
von Faulnis frei, ohne Geruch, gewaltig; 
mit duft’gen Stoffen werd’ ich dich behandeln, 
damit du, Herr, zu hochstem Gliick gelangest." 

Darauf sprach Nalinika folgende Strophe: 

„Nicht ZaubersprUche noch duftende Stoffe 
noch Heilmittel helfen hier, Heiliger. 

Mit dem, was weich an dir, bezwing’ den Kitzel, 
dab ich dadurch zu hochstem Gliick gelange." 

Jener dachte: „Sie spricht die Wahrheit" und wufite 
nicht, dafi durch unzuchtiges Beiwohnen die Tugend 
zerstort und die Fahigkeit zur Ekstase vernichtet wird; 
sondern weil er noch niemals ein Weib gesehen hatte 
und die Unzucht noch nicht kannte und weil jene sagte, 
dies sei ein Heilmittel, trieb er Unzucht mit ihr. So- 
gleich aber wurde seine Tugend zerstort und seine 
Fahigkeit zur Ekstase vernichtet. 

Nachdem er ihr zwei oder dreimal beigewohnt, 
wurde er miide. Er ging hinaus, stieg in den Teich 
hinab und badete. Als dann seine Ermattung sich wieder 
gelegt hatte, kehrte er zuriick, setzte sich in die Laub~ 
hiitte und sprach, da er sie immer noch fQr einen 
Asketen hielt, urn sie nach ihrem Wohnort zu fragen 
olgende Strophe: 



„In welcher Richtung liegt des Herrn Einsiedelei? 
Erfreut sich nicht vielleicht der Herr im Walde? 

Hast du vielleicht viel Wurzeln, viele Friichte? 
Verletzen nicht den Herrn die wilden Tiere?“ 

Darauf sprach Najinika folgende vier Strophen: 

„Von hier gerade in nordlicher Richtung 
entfliefit der Khema-Flufi dem Himavant. 

An seinem Strand liegt meine schtoe Hiitte; 
wohlauf, besuch’ meine Einsiedelei! 

Mangos und Salas, Tilakas und Jambus^), 
Uddalakas und Patalas*) dort bliihen; 
von Feen wird sie iiberall umsungen; 
wohlauf, besuch’ meine Einsiedelei! 

Von Palmen hab’ ich Wurzeln dort und Friichte, 
mit Wohlgeruch und Schbnheit ausgezeichnet ®). 
Mit schdnen Fleckchen ist sie wohl versehen; 
wohlan, besuch’ meine Einsiedelei! 

Gar viele Friichte hab’ ich dort und Wurzeln, 
mit Schonheit, Duft und Wohlgeruch versehen. 

Es kommen Rauber auch an diesen Ort; 
wohlan, besuch’ meine Einsiedelei!" 

Als dies der Asket horte, sprach er um sie zum 
Warten zu veranlassen, bis sein Vater zuruckkehre, 
folgende Strophe: 

„Mein Vater ging nach Wurzeln aus und Friichten; 
jetzt kommt er dann zuriick zur Abendzeit. 

*) Der Salabaum ist Shorea robusta, Tilaka ist Clerodendrum 
phlomoides, Jambu ist der Rosenapfelbaum, Eugenia Jambu. 

*) Cassia fistula und Bignonia suaveolens. 

Statt „upetarupam“, das wohl nur Dittographie zu dem 
gleichlautenden Worte der nachsten Zeile ist, ist zu lesen „upe- 
tarflpa", entsprechend dem „upeta“ in der nachsten Strophe. 
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Wir beide wollen gehn nach deiner Hutte, 
sobald mein Vater wiederkehrt vom Sammeln." 

Da dachte das Madchen: „Weil dieser bis jetzt im 
Walde aufgewachsen ist, weifi er nicht, dafi ich ein 
Weib bin. Wenn aber sein Vater mich sieht und er- 
kennt, konnte er sagen: ,Du da, was tust du hier?‘, 
mich mit der Spitze seiner Tragstange treffen imd mir 
sogar das Haupt zerschmettern. Solange er noch nicht 
zuriickgekehrt ist, mu6 ich fortgehen; derZweck meines 
Kommens ist ja erreicht." Und indem sie ihm ein Mittel 
verriet, wie er zu ihr kommen konne, sprach sie fol- 
gende weitere Strophe: 

„Vier andre Weise, konigliche Bofier 
von gutem Aussehn wohnen unterwegs. 

Frag' sie nach der Einsiedelei von mir; 
sie werden dich in meine Nahe bringen." 

Nachdem sie so {Qr sich ein Mittel erhalten davon- 
zulaufen, verlieb sie die Laubhutte, und als er ihr nach- 
schaute, sagte sie: „Kehre nur um.“ Auf dem Wege, 
den sie gekommen, kehrte sie zu den Ministern zuriick; 
diese nahmen sie in Empfang, gin gen nach dem be- 
festigten Lager und gelangten so allmahlich wieder nach 
Benares. An demselben Tage noch liefi Gott Sakka 
hocherfreut im ganzen Reiche Regen herabstromen. 

Kaum aber war sie fortgegangen , da entstand im 
Kdrper des Asketen Isisihga ein Fieber ; zitternd ging 
er in die Laubhutte hinein, zog sein Bastgewand an 
und legte sich betrubt nieder. Am Abend kehrte der 
Bodhisattva zuriick. Als er seinen Sohn nicht sah, 
dachte er: „Wohin ist er denn gegangen?", legte seine 
Tragstange ab und ging in die Laubhutte hinein. Da 
> sah er ihn daliegen; mit den Worten: „Mein Sohn, 
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was machst du da?" rieb er ihm den Rticken und 
sprach dabei folgende drei Strophen: 

„Du hast die Holzer nicht gespalten, 
du hast kein Wasser hergeholt, 
auch Feuer hast du nicht entziindet; 
warum liegst du so trage da?i) 

Sonst war das Holz gespalten, angeziindet 
das Feuer und der Topf bereit, du Heil’ger; 
auch meine Bank und Wasser war gerichtet. 
Daran erfreutest, Frommer, du dich friiher. 

Du hast kein Holz gespalten, nicht das Wasser 
geholt, Feuer entziindet, Speise bereitet, 
auch hast du heute mich nicht angeredet. 

Verlorst du etwas? Hast du Herzeleid?" 

Als jener die Worte seines Vaters vernahm, sprach 
er urn ihm den Grund seines Verhaltens mitzuteilen: 

„Es kam hierher ein heiliger Asket, 
schdn anzusehn, ganz schlank erschien er mir; 
nicht allzu lang und auch nicht allzu klein, 
mit Haaren, schwarzer noch als schwarz versehn. 

Bartlos war er, von jugendlichem Aussehn, 
ein edler Schmuck hing ihm vom Hals herab; 
zwei Schwellungen halt’ er an seiner Brust 
wie rote Kugeln strahlend, weit erglanzend. 

Von ganz besondrer Schonheit war sein Antlitz, 
an seinen Ohren hingen runde Ringe; 
sie glanzten, wenn der Jungling sich bewegte, 
und auch die Schnur, die seine Flechten band. 


') Diese Strophe findet sich im Jataka 477; Band IV, S. 362 
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Noch andre Schmuckstiicke, vier an der Zahl, 
dunkelblau oder blutigrot von Farbe, 
die klirrten, wenn der Jiingling sich bewegte, 
wie Scharen kleiner Vogel bei dem Regen. 

Er trug den Giirtel nicht aus Munja-Gras^) 
und nicht das Bastgewand wie wir Asketen; 
die Kleider, die um seine Htiften hingen, 
erglanzten wie der Blitzstrahl in der Luft. 

Von Stacheln ganz befreit und frei von Stengeln, 
unter dem Nabel an der Hiift’ befestigt 
machten sie unberiihrt doch immer ,kling‘; 
von welchem Baume sind das Frtichte, Vater? 

Und seine Flechten lieblich anzusehen, 
mehr denn hundert, gekrauselt und wohlduftend, 
schon war das Haupt geteilt ihm in zwei Teile; 
besitze ich vielleicht so schbne Flechten? 

Und wenn er seine Flechten schtittelte, 
die voller Schonheit und voll Wohlgeruch 
wie blauer Lotos, den der Wind bewegt, 
ward diese Waldeshutt’ davon erfiillt. 

Sogar sein Schmutz war lieblich anzuschauen, 
nicht war er derart wie an meinem Korper; 
denn Duft verbreitet’ er vom Wind getrieben 
so wie der bliih’nde Wald zur Sommerszeit. 

Und eine Baumfrucht warf er auf die Erde 
bunt aussehend, gefaliig, schon von Anblick; 
und die geworf’ne kehrt’ zu ihm zuriick; 
was ist dies, Vater, wohl fur eine Baumfrucht? 

Und seine Zahne, lieblich anzuschauen, 

ganz rein und gleichmafiig, wie Muscheln glanzend; 

>) Saccharum Munja; aus den Fasern dieses Grases wurden 
die GQrtel der Brahmanen gefertigt. 
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dem Herz gefielen sie, wenn er sie dffnet’. 

Nicht hat er Krauter mit diesen gekaut. 

Nicht rauh, nicht ungelenk, sondern gar sanft, 
ruhig und ohne Hast war seine Sprache; 
und lieblich weinend mit des Kuckucks WohllautM 
zu Herzen gehend entziickt’ er meinen Sinn. 

Sanft war sein Ton, nicht allzulaut die Stimme, 
nicht wie bei dem , der weise Spriiche sagt. 

Ich wunsche ihn gar sehr wiederzusehen, 
denn freundlich war zu mir vorher der Jiingling. 

'Ne Wunde halt' er, festgefiigt imd iiberall 
geglattet, grofi und schon, wie Blumen glanzend; 
damit stieg iiber mich der Jiingling und sie offnend 
driickt’ er den Schenkel mein mit seiner Lende. 

So wie des Blitzes Strahlen in der Luft 
ergluhen und erglSnzen und erstrahlen, 
so leuchtete sein weicher Arm, bedeckt mit Haaren 
so Schwarz wie Augensalbe, und die bunten Ringe. 

Weich waren seine Glieder, kurzbehaart, 
die langen Nagel hatten rote Spitzen; 
mit seinen weichen Armen mich umfangend 
erfreute mich und diente mir der SchOne. 

So weich wie Baumwolle und wie ein Goldschmuck 
Oder ein Spiegel glanzend, zart von Haut 
die Hande waren; damit streichelt’ er 
mich und ging fort; sie brennen mich, o Vater. 

Damit trug er noch keine Last von Gras 
und nicht hat selbst er Holzer je gespalten; 
nicht fallt er damit Baume mit der Axt 
und nicht tragt Schwielen er an seiner Hand. 


') Vgl. S. i6i, Anm. 2 . 
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Ein Bar hat ihm die Wunde einst geschlagen. 

Er sprach zu mir: ,0 raache mich gesund!' 

Ich tat es und auch er brachte mir Freude; 
drauf sagt’ er: Jetzt bin ich gesund, Brahmane.’ 

Doch dies dein Lager hier aus Strauch und Blattern 
kam in Unordnung jetzt durch mich und dich. 
Ermiidet iafi im Wasser uns erfreuen 
und abermals dann in die Hutte gehn.‘ 

Heut’ fallen nicht die Spriiche ein mir, Vater, 
nicht mag ich Feuer anziinden noch opfern; 
auch will ich Friichte nicht noch Wurzein essen, 
bis ich den Heiligen nicht wiedersehe. 

Gewifi verstehst auch du es, lieber Vater, 
in welcher Richtung dieser Hedge wohnt; 
lafi’ mich in diese Gegend rasch gelangen, 
damit ich dir nicht sterb’ in dieser Hiitte. 

Denn bunte Blumen hat der Wald, so hbrt’ ich, 
durchklungen und belebt von Vogelscharen. 

Lafi’ mich in diese Gegend rasch gelangen, 
bevor ich’s Leben lafi’ in dieser Hiitte." — 

Als das grofie Wesen ihn so klagen und jammern 
hdrte, erkannte er: „Durch ein Weib wird seine Tu- 
gend zerstort worden sein." Und um ihn zu ermahnen 
sprach er folgende sechs Strophen: 

„In diesem Zauberwalde, der von Gottern 
und Gottermadchenscharen ist belebt 
und der von Alters ist der Weisen Wohnung, 
kannst du zu solcher Unlust nicht gelangen. 

Freundschaften gibt es und gibt sie nicht mehr, 
Freunden und Verwandten fafit man Liebe, 
doch der ist niedrig, wem er auch ergeben, 
der nicht auch weifi: ,Warum bin ich gekommen?* 
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Derm durch Zusammensein die Freundschaft 
immer aufs neue wird befestigt; 
doch wenn man nicht zusammenkommt, 
vergeht die Freundschaft durch die Trennung. 

Wenn diesen heilig Wandelnden du siehst, 
wenn du mit diesem Heil’gen dich besprichst, 
so wie die grofie Flut das reife Korn, 
verlierst geschwind du dieser Tugend Kraft. 

Wenn diesen Heiligen du wiedersiehst, 
wenn wieder du mit diesem Heil’gen sprichst, 
so wie die grofie Flut das reife Korn, 
verlierst geschwind du dieser Tugend Glut. 

Denn die Damonen wandeln in der Welt, 
mein Sohn, in gar verschiedener Gestalt. 

Nicht diene ihnen ein verstand’ger Mann; 

denn ihr Verkehr dem Heil’gen bringt Verderben." 

Als jener die Worte seines Vaters vernommen, 
dachte er: „Dies war eine Damonin" und voll Furcht 
wandelte er seine Gesinnung um. Mit den Worten: 
„Vater, ich werde nicht von hier weggehen; verzeiht 
mir!“, bat er ihn um Verzeihung. Dieser aber trdstete 
ihn und sprach: „Komm, o Jiingling, betatige Liebe, 
Mitieid, Sanftmut und Gleichmut." So lehrte er ihn die 
Betatigung der vier Vollkommenheiten. Jener wurde 
ihrer teilhaftig und erlangte wieder die Fahigkeit zur 
Ekstase. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband das Jataka 
(am Ende der Wabrbeitsverkundigung aber gelangte der 
unzutriedene M6nch zur Frucht der Bekehrung) mit folgen- 
den Worten; „Damals war Nalinika die frilhere Frau, 
Isisifigawar der unzufriedene Mbnch, der Vater aber war ich. “ 
Ende der Erzahlung von NaHnika. 
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527. Die Erzahlung von Ummadanti. 

„Wessen Behausung ist dies wohl, Sunanda." Dies 
erzahlte der Meister, da er itn Jetavana verweilte, mit Be- 
zdehung auf einen unzufriedenen Monch. — Als dieser nam- 
lich eines Tages in Savatthi seinen Almosengang machte, 
blickte er ein reichgescbrnticktes Weib von grOfiter Schon- 
heit an und verliebte sich in sie. Ohne seinen Sinn wieder 
beruhigen zu konnen kehrte er in das Kloster zuruck. 
Von da an war er, wie von einem Speere verwundet, krank 
vor Begierde und glich einer verirrten Gazelle; er wurde 
mager, seine Adern traten an seinem Korper hervor und 
er wurde gelb uber und uber. Der Freude beraubt fand 
er an der Befolgung eines der edlen Pfade keine Befrie- 
digung seines Herzens; er gab die Vorschriften seiner Leh- 
rer u. dgl. auf und hielt sich bestandig fern von Unter- 
weisung, von Fragen und von der eifrigen Betrachtung 
von Meditationsstoflfen. 

Die ihm befreundeten Mbnche fragten ihn: „Fruher, 
Freund, hattest du ein ruhiges Aussehen; jetzt sieht man 
deinem Antlitz an, dafi du unruhig bist, und du bist nicht 
mehr wie friiher. Was ist daran schuld?" Er antwortete: 
„Freunde, ich babe keine Freude mehr.“ Darauf sprachen 
sie: „ Freund, sei frohlich! Schwer zu erlangen ist die 
Existenz eines Buddha , ebenso auch das AnhOren der 
rechten Lehre und das Leben als Mensch. Nachdem du 
nun die Existenz als Mensch erlangt hattest, verliefiest du, 
weil du danach strebtest dem Leiden ein Ende zu machen, 
die Schar deiner weinenden Verwandten und betatigtest 
voll Glauben die Weltflucht. Warum hast du dich in die 
Gewalt der Ltiste begeben? Diese Lilste sind doch, von den 
Wurmern angefangen, alien tOrichten Wesen gemeinsam; 
auch die Dinge, die ihre Grundlage bilden, machen unzu- 
frieden. Die LOste bringen viel Leid und viel Verzweiflung, 
immer grofier wird ihr Schaden. Die Luste gleichen einem 
Knochengestell , die Luste gleichen einem Stack Fleisch, 
die Luste gleichen einer Grasfackel, die Luste gleichen 
einer Grube gluhender Kohlen, die Luste gleichen einem 
Traum, die Luste gleichen etwas Erbetteltem, einer Baum- 
frucht, einer Speerspitze, einem Schlangenkopf. Warum 
bist du, nachdem du in dieser so zum Heile fQhrenden 
Lehre Monch geworden, in die Gewalt der so schadlichen 
Luste gekommen?" So ermahnten sie ihn. 

Dntoit, JaUkam. V. 


14 
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Da sie ihn aber nicht dazu bewegen konnten ihrc 
Worte anzunehmen, fuhrtea sie ibn zura Meister in die 
Lehrhalle. Als er fragte: „Warum, ihr Monche, bringt 
ihr diesenMoncb gegen seinenWillen hierher?*', ervviderten 
sie: „Er ist ja unzufrieden." Als der Meister auf seine 
Frage, ob dies wahr sei, von jenem eine bejahende Ant- 
wort erhielt, sprach er: „0 Monch, in der Vorzeit ge- 
rieten Weise, die ein ganzes Konigreich beherrschten , als 
eine Lust an sie herankam , in deren Gewalt ; doch ban- 
digten sie ihren Sinn und taten nichts Unrechtes." Nach 
diesen Worten erz^hlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Ehedem fuhrte im Reiche Sivi in der Stadt Arittha- 
pura ein Konig namens Sivi die Regierung. Der Bodhi- 
sattva nahm im SchoSe seiner ersten Gemahlin seine 
Wiedergeburt; man gab ihm den Namen Prinz Sivi. 
Auch dem Heerfuhrer Avurde ein Sohn geboren, dem 
man den Namen Ahiparaka gab. Die beiden warden 
Freunde und wuchsen miteinander aul; als sie sechzehn 
Jahre alt geworden waren, gingen sie nach Takkasila, 
erlernten dort die Ktinste und kehrten dann zuriick. 
Der Kbnig ubertrug seinemSohne die Regierung; dieser 
setzte Ahiparaka an die Stelle des Heerftihrers und 
fuhrte die Herrschaft in Gerechtigkeit. 

In derselben Stadt aber wurde dem Tiritavaccha, 
einem achthundert Millionen besitzenden GroBkaufmann, 
eine Tochter geboren. Diese war von hochster Schon- 
heit und Herrlichkeit und mit alien Auszeichnungen 
versehen; am Namengebungstage gab man ihr den 
Namen Ummadantl. Als sie sechzehn Jahre alt ge- 
worden war, ubertraf sie menschliche Schonheit und 
war so herrlich wie ein GottermSdchen. Die gewohn- 
lichen Leute, die sie sahen, konnten aus eigener Kraft 
nicht stehen bleiben; von einem Lustrausch waren sie 
befallen, als ob sie sich mit Branntwein berauscht hatten, 
und konnten nicht wieder zur Besinnung kommen. 
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Der Vater Tiritavaccha aber ging zum Kbnige bin 
und sagte: „0 Fiirst, in meinem Hause ist ein Frauen- 
kleinod erstanden, das auch fur einen Konig passend 
ist. Schickt Leute, die die Vorzeichen ablesen konnen ; 
lasset diese sie untersuchen und tut dann, wie es Euch 
beliebt!" Der Konig versetzte: „Gut“ und schickte 
einige Brahmanen fort; diese begaben sich nach dem 
Hause des Grofikaufmanns , wurden dort mit grofien 
Ehren aufgenonimen und verzehrten dann Reisbrei. In 
diesem Augenblick kam UmmadantI mit all ihrem 
Schmuck geziert in ihre Nahe. Als jene sie sahen, 
konnten sie nicht bei Besinnung bleiben und wurden 
von sinnlicher Lust berauscht. Sie merkten nicht, da6 
sie ihr Mahl nicht ganz verzehrt hatten, sondem einige 
nahmen einen Bissen und in der Meinung, sie wollten 
ihn verzehren, legten sie ihn auf ihren Kopf; andere 
warfen den Bissen sich in den Schofi, vvieder andere 
trafen damit die Wand; alle waren wie berauscht. 

Als das Madchen sie sah, sagte es: , Diese wollen 
meine Abzeichen untersuchen; nehmt sie am Halse und 
werft sie hinaus." So liefi es die Manner hinauswerfen. 
Diese gingen voll Arger in den Palast des Konigs und 
erziirnt uber UmmadantI sagten sie: „0 Furst, dies 
Weib ist ein Unglucksvogel ; sie pafit nicht fur Euch!“ 
Der Konig dachte: „Es ist ein UnglQcksvogel'' und 
liefi das Madchen nicht zu sich holen. 

Als es diese Begebenheit erfuhr, sagte es: „Ich bin 
ein Unglucksvogel und deshalb vom Konig nicht zur 
Frau genommen worden; so sehen die UngliicksvOgel 
aus!" Und es dachte: „Gut, wenn ich den Konig ein- 
mal sehen werde, dann werde ich es mir merken" und 


*) Das Gluck oder Ungluck war nach Meinung der Indier 
durch besondere Kennzeichen am KOrpcr ausgedruckt. 

11 * 
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sie fafite einen Ha6 gegen ihn. Ihr Vater aber gab sie 
dem Ahiparaka und sie war ihm lieb und wert. 

Durch die Frucht welches guten Werkes aber war 
sie so iiberaus schOn? Durch die Spendung eines roten 
Gewandes. In der Vorzeit namlich war sie zu Benares 
in einer armen Familie wiedergeboren worden. An 
einem Festtage sah sie einmal tugendhafte Frauen, die 
mit einem mit Safflori) rot gefarbten Gewande bekleidet 
und geschmiickt das Fest feierten. Dadurch bekam sie 
selbst Lust mit einem solchen Gewande bekleidet das 
Fest zu begehen und sie teilte dies ihren Eltem mit; 
doch diese erwiderten: „0 Tochter, wir sind arm; 
woher sollten wir ein derartiges Gewand erhalten?" 
Darauf versetzte sie: „Erlaubet mir daher in einer 
reichen Familie um Lohn zu dienen; wenn diese meine 
Vorziige erkennen, werden sie mir eines geben." Mit 
der Erlaubnis ihrer Eltern ging sie zu einer Familie bin 
und sagte: „Ftlr ein mit Safflor rot gefarbtes Gewand 
will ich euch dienen." Die Leute aber antworteten: 
„Wenn du drei Jahre deine Arbeit getan hast und wir 
deine Vorzuge kennen gelernt haben, werden wir dir 
ein solches geben." Sie war damit einverstanden und 
trat ihren Dienst an. 

Nachdem jene aber ihre Vorzuge kennen gelernt 
batten, gaben sie ihr, als die drei Jahre noch nicht 
ganz abgelaufen waren, ein starkes Gewand, das mit 
Safflor rot gefarbt war, und dazu noch ein anderes 
Gewand und schickten sie fort mit den Worten: „Gehe 
mit deinen Freundinnen fort, bade und kleide dich an." 
Sie ging also mit ihren Freundinnen fort, legte ihr rotes 
Gewand an das Flufiufer und badete. 

In diesem Augenblick kam ein Schuler des Buddha 


*) Carthamus tinctorius. 
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Kassapa^), dem seine Kleidung geraubt war und der 
deshalb einen Baumzweig zum Unter- und Obergewand 
genommen hatte, an diesen Ort. Als ihn jene sah, 
dachte sie: „Dieser Ehrwtirdige hat seine Kleider ver- 
loren; fruher war auch mir ein Gewand, weil ich 
keines geschenkt erhielt , schwer zu erhalten. Deshalb 
will ich mein Kleid auseinanderreiBen und einen Teil 
dem Edlen geben.“ Sie ging aus dem Wasser heraus 
und zog ihr Gewand an; dann sprach sie: „Wartet, 
Herr," bezeigte dem Thera ihre Ehrerbietung, rifi ihr 
Kleid entzwei und gab jenem den einen Teil. Er trat 
zur Seite an einen verborgenen Ort, warf sein Zweig- 
stiick weg und zog den einen Zipfel des Gewandes als 
Untergewand und den anderen als Obergewand an. 
So angetan kam er hervor; von dem Glanze seines 
Gewandes aber erstrahlte sein ganzer Korper wie die 
junge Sonne. 

Als jene dies sah, dachte sie: „DieserEdle leuchtete 
zuerst nicht, jetzt erglanzt er wie die junge Sonne; ich 
werde ihm auch noch dies geben." Sie gab ihm auch 
den zweiten Teil ihres Gewandes und fiigte folgenden 
Wunsch hinzu; „Herr, ich mochte in einer neuen 
Existenz der hochsten Schonheit teilhaftig werden; kein 
Mann soil, wenn er mich sieht, aus eigner Kraft stehen 
bleiben kOnnen. Keine andere namlich soil schbner sein 
als ich." Nachdem sodann der Thera seine Danksagung 
verrichtet, entfernte er sich. Jene verweilte darauf zu- 
nachst in der Gbtterwelt und wurde in jener Zeit in 
Aritthapura wiedergeboren, wo sie solcher SchOnheit 
teilhaftig wurde. — 

In dieser Stadt aber rief man das Kattika-Fest -) aus 
und am Vollmondstage des Kattika-Monates schmiickte 

*) Der Vorganger des Gotama Buddha in der Buddhawurde. 

’) Kattika ist ein Monat im Fruhjahr. 
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man die Stadt. Als nun Ahiparaka sich auf seinen 
Wachposten begab, sprach er zu seiner Frau: „Liebe 
Ummadanti, heute ist das Kattika-Fest. Wenn der KOnig 
die Stadt von rechts umfahrt, wird er zuerst an die 
Tiire deines Hauses kommen. Zeige dich ihm nicht; 
denn wenn er dich sieht, wird er nicht die Besinnung 
behalten konnen." Sie erwiderte: „Gehe nur, Herr;i) 
ich werde schon sehen." Als er aber gegangen war, 
befahl sie ihrer Dienerin: „Wenn der Konig an die 
Tiir dieses Hauses kommt, so melde mir dies!" 

Als nun nach Sonnenuntergang der Vollmond auf- 
ging, als die Stadt geschmuckt war wie eine Gotterstadt 
und in alien Stadtteilen die Lampen brannten, da umzog 
der Konig mit all seinem Schmucke geziert, auf einem 
mit edlen Rossen bespannten Wagen sitzend und um- 
geben von derSchar seiner Minister unter groSerEhrung 
die Stadt von rechts und kam dabei zuerst an das 
Haustor des Ahiparaka hin; dies Haus aber war von einer 
scharlachfarbenen Mauer umgeben, reich geschmiickt, 
mit Toren und Tiirmen versehen und von aufierster 
Herrlichkeit. 

In diesem Augenblick meldete es die Sklavin der 
Ummadanti; diese nahm einen Korb voll Blumen in die 
Hand, stellte sich mit der Anmut eines Gottermadchens 
an das Fenster und warf dem Konig die Blumen zu. 
Dieser blickte zu ihr empor; von sinnlichem Verlangen 
berauscht war er nicht imstande den Verstand zu be- 
halten und konnte nicht erkennen, da6 dies das Haus 
des Ahiparaka sei. Darauf redete er seinen Wagen- 
lenker an und sprach urn ihn zu fragen folgende zwei 
Strophen : 


‘) Nach der Lesart einer Handschrift „gaccha tvam“ far 
,gacchantaip“. 
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„Wessen Behausung ist dies vvohl, Sunanda, 
von einer gelben Mauer rings umgeben? 

Und wer erscheint bier wie ein F euerbrand von feme, 
wie eine Flamm’ auf einem Berg am Himmel? 

Von wem ist dies die Tochter wohl, Sunanda, 
von wem die Schwiegertochter oder Gattin? 
Verkiinde mir es rasch, da ich dich frage, 
ist unvermahlt sie, hat sie einen Gatten?" 

Jener aber sprach um es ihm zii v^erktinden foi- 
gende zwei Strophen: 

„Ja, Volkerfiirst, ich kenne diese wohl 
von ihren Eltern her und auch den Gatten; 
und dieser selbe Mann, o Landeshuter, 
ist Tag und Nacht zu deinem Nutzen tatig. 

Geschickt und gliicklich und auch reich begtitert 
ist er, o Fiirst, deiner Minister einer. 

Von Ahiparaka ist sie die Gattin, 

UmmadantI mit wurd’gem Nainen^), K6nig.“ 

Als dies der Konig horte, sprach er ihren Namen 
preisend folgende weitere Strophe: 

„ Holla, holla, wie ist dieser ihr Name 
von Vater und von Mutter gut gewahlt! 

Denn als sie eben nach mir hingeblickt, 
hat mich UmmadantI in Rausch versetzt." 

Als jene merkte , daS er zitterte, schloB sie das 
Fenster und kehrte in ihr Gemach zuriick. 

Seitdem sie aber der Konig gesehen, war sein 
Sinn nicht mehr auf die Umfahrung der Stadt gerichtet. 
Er sagte zu seinem Wagenlenker: „Freund Sunanda, 

‘) Sie verdient diesen Namen, der „die Berauschende" be- 
^ deutet. 
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wende mit dem Wagen urn" und sprach dann: „Dies 
Fest ist nicht fiir uns passend, sondern es pafit nur ftir 
den Heerfiihrer Ahiparaka; auch die Konigsherrschaft 
pafit nur fiir ihn!" Er liefi den Wagen kehrt machen, 
stieg in seinen Palast hinauf, legte sich auf sein fiirst- 
liches Bett und sprach lallend folgende Strophen: 

„Beini VoUmond sie erschien mir, sanft das Auge 
wie der Gazelle, Lotos gleich der Kdrper. 

Zwei VoUmonde glaubt’ heute ich zu schauen, 
da ich sie sah in Taubenfarb’ gekleidet. 

Als sie mit ihren grofien, schonen Augen^), 
den glanzenden, verfuhrerisch mich ansah 
und sich erhob, da raubt’ sie mir mein Herz 
wie eine Fee, im Bergeswald geboren. 

Denn grofi und schwarz und reich geschniiickt 
mit Edelstein- und Perlgehangen 
das Weib mit seinem einen Kleide 
blickt’ wie die irrende Gazelle. 

Wann wird die Schongelockte mit roten Nageln, 
mit weichem Arm, besprengt mit feinstem Sandel, 
mit runden Fingern, voll von List, die Manner 
Bezwingende, entziickend, mir angehoren? 

Wann ward sie mich, die mit Goldschmuck bedeckte 
Tochter Tiritis mit der schlanken Taille, 
mit ihren weichen Armen fest umfangen 
wie eine Schlingpflanze den Baum im Walde? 

Wann wird sie, deren Haut wie Lack erglanzt, 
mit runden Briisten, lotosgleich der Korper, 
anbieten meinem Munde ihren Mund, 
so oft wie der Betrunkene den Branntw'ein?^) 

’) Wortlich: die Augenwimpern. 

’) W6rtlich: So oft wie der eine Betrunkene deni andern Be- 
trunkenen das Branntweinglas gibt. 

v' 
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Sobald ich sie da stehen sah 
so schon an ihrem ganzen Korper, 
da hatte ich in meinem Geiste 
von nichts eine Erkenntnis mehr. 

Ummadanti hab’ ich gesehen 
mit Edelstein- und Perigehangen ; 
nicht schlaf’ ich mehr bei Tag und Nacht 
wie einer, der tausend verloren. 

Wenn Sakka mir ’nen Wunsch erfiillte, 
so mocht’ ich diesen Wunsch erhalten: 

Fiir eine Nacht oder fur zwei 
mocht’ Ahiparaka ich sein; 
wenn ich Ummadanti genossen, 
mocht’ wieder ich sein Konig Sivi." — 

Es meldeten aber die Minister dem Ahiparaka: 
„Herr, als der Konig bei seinem Umfahren der Stadt 
an das Tor Eures Hauses kam , drehte er um und stieg 
wieder in seinen Palast hinauf." Jener begab sich nach 
seinem Hause, wandte sich an Ummadanti und fragte: 
„Liebe, hast du dich etwa dem Kbnige gezeigt?" Sie 
antwortete: „0 Gebieter, ein Mann kam daher mit 
grofiem Bauch und grofien Zahnen, der auf einem Wagen 
stand. Ich weifi nicht, ob es der Konig war oder ein 
Mann des KOnigs; es wurde aber gesagt, er sei ein 
Herr. Am Fenster stehend vvarf ich Blumen nach ihm; 
sogleich wandte er sich um und fuhr fort." 

Als ihr Gatte dies horte, dachte er: „Verloren bin 
ich durch sie!" Am nachsten Tage stieg er in der 
Friihe zum Palaste des Konigs hinauf und stellte sich 
an die Tiir des Schlaf gemaches des Konigs. Als er 
hier hhrte, wie der Konig um Ummadanti jammerte, 
dachte er: „Dieser hat sich in Ummadanti verliebt; wenn 
er sie nicht bekommt, so wird er sterben. Ich mufi 



vom Konig und von mir jede Siinde fernhalten und ihm 
das Leben retten.“ Er kehrte in seinen Palast zuriick, 
rief einen entschlossenen Diener zu sich und sprach zu 
ihm; „Freund, an dem und dem Orte befindet sich 
ein hohler heiliger Baum. Ohne irgend etwas davon zu 
sagen begib dich, wenn die Sonne untergegangen ist, 
dorthin und setze dich in den Baum hinein. Ich werde 
dann um ein Opfer darzubringen an diesen Ort kom- 
men und die Gottheiteni) verehrend also beten; ,0 
Gotterkonig, unser Konig ist, als in unserer Stadt das 
Fest abgehalten wurde, ohne sich an dem Feste zu 
erfreuen in sein Schlafgemach gegangen und hat sich 
jammernd niedergelegt. Wir wissen nicht den Grund 
davon. Der Konig ist aber ein grofier Gbnner der Gott- 
heiten; alljahrlich bringt er unter Aufwand von tausend 
GoldstQcken ein Opfer dar. Verkiinde uns, wortiber 
der Kdnig jammert; rette unserm KOnige das Leben!‘ 
So werde ich beten. In demselben Augenbliche ant- 
worte mit verstellter Stimme; ,0 Heerfuhrer, euer 
KOnig ist von keiner Krankheit befallen, sondern er ist 
in deine Gattin Ummadantl verliebt. Wenn er sie er- 
halt, so wird er leben bleiben; wenn nicht, so wird er 
sterben. Wenn du deshalb sein Leben wunschest, so 
gib ihm Ummadanti.’" Nachdem er ihn so belehrt 
hatte, entliefi er ihn. 

Der Diener ging hin und setzte sich in den Baum. 
Als am nachsten Tage der Heerfuhrer an diesen Ort 
kam und seine Bitte vorbrachte, antwortete jener wie 
verabredet. Der Heerfuhrer versetzte : „Gut“, bezeigte der 
Gottheit seine Verehrung und teilte es den Ministem mit. 
Dann kehrte er in die Stadt zuruck, ging zu dem Palast 
des Konigs hinan und klopfte an die Tur des Schlaf- 


‘) Gemeint ist die Baumgottheit. 
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zimmers. Der Konig kam zur Besinnung und fragte; 
„Wer ist da?“ „Ich, o Ftirst, Ahiparaka." Darauf Sffnete 
ihm jener die Tiir zu dem koniglichen Gemache. 

Der Heerfiihrer ging hinein, bezeigte dem Konige 
seine Ehrerbietung und sprach folgende Strophe: 

„Als ich verehrt’ die Geister, Herr der Wesen^), 
da kam ein Damon und sprach so zu mir: 

,Des Konigs Herz hing sich an Ummadantl.' 

Ich geb’ sie dir; lafi dich von ihr bedienen!" 

Darauf fragte ihn der Konig: „Freund Ahiparaka, 
wissen denn die Damonen, da6 ich jammere, \veil mein 
Herz in Ummadanti verliebt ist?" ,Ja, o Ftirst," war 
die Antwort. Da dachte er: „In der ganzen Welt ist 
meine Niedrigkeit bekannt" und schamte sich. Er wandte 
sich wieder dem Rechte zu und sprach folgende weitere 
Strophe: 

„Die Tugend brach’ ich und bin nicht unsterblich ; 
die Leut’ auch wtirden meine Stinde merken. 

Doch dein Herz war’ noch mehr verletzt, wenn du 
Ummadanti mir gabst und nicht mehr sahest." 

Die ubrigen Strophen enthalten die Reden und 
Gegenreden der beiden: 

„0 Herrscher, ausgenommen dich und mich 
weiB keiner unter alien, was geschehen. 

Da ich Ummadanti dir gab, so stille 
die Lust, o Konig, und entlaB' sie dann." 

„Wenn eine bose Tat ein Mensch begeht, 
so denkt er: ,DaB nicht andere es merken!’ 

Es sehn die Uberird’schen sein Vergehen 
und auch die Manner, die ihm nahe stehen." 

*) Sonst gewohnlich ein Beinatnen Indras. 
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„Wurde dir wohl auf Erden hier ein andrer 
dies glauben, dafi sie nicht mehr lieb dir sei? 

Noch starker war’ dein Herz getroffen, wenn du 
Ummadanti mir gabst und nicht mehr sahest." 

„Gewifi ist sie mir lieb, o Volkerfiirst, 
und nicht ist sie mir unlieb, Landeshiiter. 

Doch gehe zu Ummadanti, o Herr, 
wie zu der Felsenhohle eilt der L6we.“ 

„Bedrangt von eignem Ungliick lassen Weise 
doch nicht von ihrem Tun, das Gluck verheifit; 
und wenn die Toren auch vom Gliick berauscht sind 
begehen sie doch keine bose Tat.“ 

„Du bist ja Mutter mir und Vater, du 
bist Gatte mir und Herr, Ernahrer, Gottheit; 
dein Sklave bin ich nur mit Weib und Kindem. 
Wie dir's beliebt, so tue, Konig Sivi.“ 

„Wer, weil er Herrscher ist, ein Unrecht tut 
und, wenn er's tat, vor andern nicht bereut, 
dem ist ein langes Leben nicht beschieden; 
nicht achten ihn die Gotter ob des Frevels." 

„Wenn Tugendhafte ein Geschenk annehmen, 
das ihnen ohne Zwang gibt der Besitzer, 
begehen die Empfanger wie die Geber 
damit nur eine Tat, die Gliick verdient." 

„Wurde dies wohl auf Erden hier ein andrer 
dir glauben, daB sie nicht mehr lieb dir sei? 

Viel starker wurd' dein Herz getroffen, wenn du 
Ummadanti mir gabst und nicht mehr sahest.“ 

„Gewi6 ist sie mir lieb, o Volkerfiirst, 
und nicht ist sie mir unlieb, Landeshiiter. 

Doch weil ich dir Ummadanti gegeben, 
still’ deine Lust und schicke sie dann fort.“ 
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„Wer in dem eignen Leid des andern Leid, 
im fremden Gliick das eigne Gliick erblickt, 
damit dasselbe mir sei wie den andem, 
wer diese Meinung hat, der kennt das Recht. 

Wiirde dies wohl ein andrer hier auf Erden 
dir glauben, dafi sie nicht mehr lieb dir sei? 

Viel starker wiird’ dein Herz getroffen, wenn du 
Uramadanti mir gabst und nicht mehr sahest." 

„Du weifit, o Volkerftirst, sie ist mir lieb 
und nicht ist sie mir unlieb, Landeshiiter. 

In Liebe geb’ ich etwas Liebes dir; 

wer Liebes gibt, erhalt dafilr auch Liebes. “ 

„So werde ich mich also toten, 
der ich selbst schuld bin an der Lust; 
denn nicht bin ich im stand’ zu toten 
mit Unrecht die Gerechtigkeit." 

„Wenn du sie, weil sie mein ist, VGlkerfurst, 
nicht mehr begehrst, du bester aller Helden, 
so schenk’ ich sie der ganzen Welt, o Sivi; 
da sie von mir entlassen, ruf sie zu dir.“ 

„Wenn Unverletzliches zu Deinem Schaden, 
du treuer^) Ahiparaka, du hergibst, 
so wird dir schwerer Tadel draus entstehen 
und in der Stadt wirst keinen Freund du finden." 

.,Ich werde diesen Tadel tragen kdnnen, 
Schmahung und Lob und jegliche Beschwerde; 
es soil mich dies nur treflfen, Landeshiiter. 

Wie dir’s gefallt, Sivi, tu’ deinen Willen.“ 


') Wdrtlich „Tater“, „Wohltater*, eine Bczeichnung fttr treue 
Beamte. 
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„Wer nicht auf Tadel achtet noch auf Lob, 
auf Schmahung nicht und auch nicht auf Verehrung, 
von dem entschwindet aller Glanz und Ruhm 
wie Regenwasser von dem festen Lande." 

„Was nur an Ungltick oder Gliick daraus 
entsteht, Tugendverletzung oder Herzenskrankung, 
in meiner Brust werd' ich dies alles tragen, 
wie Festes und Bewegliches die Erde tragt." 

„Tugendverletzung oder Herzenskrankung, 
auch Ungltick wunsch’ ich nicht ftir andere. 

Ich werde auf mich nehmen diese Last, 
im Recht beharrend und niemanden qualend." 

„Ein gutes Werk ist’s, das zum Himmel fiihrt; 
steh’ du mir dabei nicht im Wege, Fvirst! 

Freudigen Sinns geb’ ich dir UmmadantI, 
wieGeld derKonig denBrahmanenschenktbeimOpfer.“ 

„Gewifi, du Treuer, bist du mir ergeben; 
lieb ist mir Ummadanti und auch du. 

Die Gdtter wtirden’s tadein und die Vater^); 
sieh, wie in Zukunft Ubel draus erwachst." 

„Nicht wtirden’s Unrecht nennen, Konig Sivi, 
die Stadter und die Landbewohner alle , 
dafi ich dir Ummadanti hab’ geschenkt. 

Still’ deine Lust und lasse sie dann frei.“ 

„Gewi6, du Teurer, wtinschst du nur mein Gltick; 
lieb ist mir Ummadanti und auch du. 

Doch die gepries’nen Tugenden der Weisen 
sind wie des Meeres Ufer schwer besiegbar." 

„Du bist mein Opfer wert, zu mir voll Mitleid, 
bist mein Erhalter, meiner Wiinsche Schutz. 

Wenn ich sie dir, Fiirst, opf’re, ernt’ ich reichen Lohn; 
aus Lieb’ zu mir nimm Ummadanti an.“ 

•) Nach dem Kommentator die Brahmanen. 
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„Gewi6 hast, Ahiparaka, du jede Tugend 
betatigt, Sohn du meines treuen Dieners; 
ist noch ein andrer Mann dein Wohltater 
auf dieser Erde unterm Sonnenlicht?" 

„Du hist der beste, bist uniibertrefflich, 
du bist des Rechtes kundig und bist weise. 

Lebe noch lange als des Rechtes Schiitzeri) 
und lehre mich das Recht, du Rechtsbewahrer!" 

„Wohlan denn, Ahiparaka, 
vernimm nun diese meine Worte; 
ich werde dich die Wahrheit lehren, 
die von den Weisen wird befolgt. 

Gut ist ein rechtliebender Konig, 
gut ein erkenntnisreicher Mann, 
gut ist’s den Freund nicht zu verraten, 
das Bose nicht zu tun ist Gliick. 

Im Reiche eines zornbefreiten, 
am Rechte festhaltenden Konigs 
da wohnen die Bewohner gliicklich 
wie in des kuhlen Schattens Schutz. 

Es kann mir nicht gefallen eine Tat, 
die ohne Uberlegung schlecht geschehen, 
doch die, die dies erkannt und nicht selbst tun. 
Vernimm drum diese Gleichnisse von mir!*) 

Wenn Rinder ziehen und der Stier 
sie in verkehrter Richtung {iihrt, 
so gehen alle sie verkehrt, 
weil auch verkehrt der Fiihrer geht. 


*) Es kann auch heifien „vom Rechte beschutzt*. 

’) Die folgenden vier Strophen stehen auch im Jataka 334. 
Band III, S. 135. 
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So ist es bei den Menschen auch. 

Wer hier am hochsten wird geehrt 
und iebt in Ungerechtigkeit, 
um wieviel mehr die andre Schar! 

Dem ganzen Reiche geht es schlecht, 
wenn ungerecht sein Konig ist. 

Wenn Kinder ziehen und der Stier 
sie in der rechten Richtung fiihrt, 
so gehen alle sie gerade, 
weil auch ihr Fuhrer grade geht. 

So ist es bei den Menschen auch. 

Wer hier am hochsten wird geehrt 
und lebet in Gerechtigkeit, 
um wieviel mehr die andre Schar! 

Dem ganzen Reiche geht es gut, 
wenn nur sein Konig ist gerecht. 

Auch ich mochte durch Unrecht nicht 
selbst die Unsterblichkeit erstreben 
Oder mir, Ahiparaka, 
die ganze Erde unterwerfen. 

Denn was auch immer bei den Menschen, 
als Kostbarkeit betrachtet wird, 
die Kinder, Sklaven, edles Gold, 
schone Gewander, gelber Sandel, 

Pferde und Frauen, kostbare Juwelen 
und was nur immer Sonn’ und Mond behiiten — 
nicht mocht’ deswegen ich ein Unrecht tun; 
unter den Sivi-Leuten bin ich Fuhrer h- 

Als Fuhrer, Vater, hoher Reicheswachter 
das Recht der Sivi-Leut’ in Ehren haltend, 
und weil ich an Gerechtigkeit nur denke, 
drum bin ich nicht in meines Wunschs Gewalt.“ 


') Wdrtlich: der Stier. 
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„Gewi61ich wirst du, grofier K5nig, 
bestandig ohne Siind’ und glucklich 
noch lange die Regierung ftihren; 
denn dies verdient ja deine Weisheit. 

Und darum wollen wir dich preisen, 
weil du im Rechttun nicht ermattest; 
denn wenn ein Fiirst im Recht ermattet, 
geht seine Herrschaft ihm verloren. 

Ube Gerechtigkeit , o Konig, 
bei deinen El tern, edler Fiirst; 
wenn du hier (ibst Gerechtigkeit, 
so gehst du in den Himmel ein. 

Ube Gerechtigkeit, o Kpnig, 
bei Weib und Kindern, edler Fiirst; 
wenn du hier iibst Gerechtigkeit, 
so gehst du in den Himmel ein. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig, 
gegen die Freunde und Minister; 
wenn du hier iibst Gerechtigkeit, 
so gehst du in den Himmel ein, 

Ube Gerechtigkeit, o Konig, 
bei deinen Reitern, deinen Heeren; 
wenn du hier iibst Gerechtigkeit, 
so gehst du in den Himmel ein. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig, 
in deinen Dorfern, deinen Stadten; 
wenn du hier iibst Gerechtigkeit, 
so gehst du in den Himmel ein. 

Ube Gerechtigkeit, o Kenig, 
in deinen Landern, deinen Volkern; 
wenn du hier iibst Gerechtigkeit, 
so gehst du in den Himmel ein. 

Dutoit, Jatakam. V. 


15 
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Ube Gerechtigkeit, o Konig, 
gegen Asketen und Brahmanen; 
wenn du hier tibst Gerechtigkeit, 
so gehst du in den Himmel ein. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig, 
gegen die Tiere und die Vogel; 
wenn du hier tibst Gerechtigkeit, 
so gehst du in den Himmel ein. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig; 
gerechter Wandel bringt das Gliick. 

Wenn du hier tibst Gerechtigkeit, 
so gehst du in den Himmel ein. 

Ube Gerechtigkeit, o Konig; 

Indra, die Gbtter und die Brahmas 
wurden durch rechten Wandel Gstter. 

Lasse nicht nach gerecht zu sein.''^) 

Als so der Heerfuhrer Ahiparaka dem Konig die 
Wahrheit verkiindete, zerstOrte der Khnig in sich seine 
Verliebtheit zu Ummadanti. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkiindet hatte, verband er das Jataka 
(am Ende der Wahrheitsverkundigung aber gelangte jener 
Monch zur Frucht der Bekehrung) mit folgenden Worten: 
„Damals war der Wagenlenker Sunanda Ananda, Ahipa- 
raka war Sariputta, Ummadanti war Uppalavanna^), das 
ubrige Gefolge war die Buddhaschar, der Konig Sivi aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Ummadanti. 

‘) Diese zehn Strophen stehen auch im Jataka 501 (Band IV, 
S. 512 f.) und 521 (oben S. 122 ff,). 

’) Hier hat also das verffihrerische Weib die Ehre mit einer 
besonders frommen Anhangerin Buddhas identifiziert zu werden. 
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528. Die groBe Erzflhltmg von Bodhi^). 

„Warum den Stab, war urn das Fell." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Vollendung in der Weisheit. Die Begebenheit wird 
im Mahaummagga-Jataka *) erzahlt werden. — Nachdem 
aber damals der Meister gesagt: „Nicht nur jetzt, ihr 
Monche, sondem auch frilher schon war der Vollendete 
weisheitsvoll und zerstorte die Gegenreden der anderen", 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer reichen Brahmanenfamilie des 
Nordens, die achthundert Millionen besaB, seine Wieder- 
geburt; man gab ihm den Namen Prinz Bodhi. Nach- 
dem er herangewachsen war und zu Takkasila die 
Kiinste erlemt hatte, kehrte er zuruck und weilte im 
Hause. In der Folgezeit aber gab er die Ltiste auf, 
zog in das Himalaya-Gebirge und betatigte dort die 
Weltflucht der Asketen, indem er sich von den Wur- 
zeln und Frtichten des Waldes ernahrte. 

Nachdem er lange dort geweilt, stieg er zur Regen- 
zeit vom Himalaya herunter und wandelte im Lande 
umher. Dabei gelangte er allmahlich bis nach Benares, 
wo er im Parke des Konigs die Nacht verbrachte. Am 
nachsten Tage ging er mit dem einem Weltfliichtling 
zukommenden Aufzug um Almosen zu sammeln in die 
Stadt und kam dabei an das Tor des kdniglichenPalastes. 
Ihn sah der Konig, der an seinem Fenster stand; be- 
friedigt uber seine ruhige Heiterkeit lieB er ihn in 
seinen Palast eintreten, wies ihm einen Platz auf seinem 
kdniglichen Polster an und begann eine liebenswurdige 
Unterhaltung mit ihm. Nachdem er kurze Zeit seiner 

b Zum Unterschied vom Cullabodhi-Jataka ; Band IV, S. 24—31. 

’) Jataka 546. 
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Unterweisung gelauscht, liefi er ihm Speisen von ver- 
schiedenartigem , hochstem Wohlgeschmack vorsetzen. 

Als nun das grofieWesen das Mahl zu sich nahm, 
dachte es: „Dies Konigshaus ist voll Ha6 und voller 
F einde ; wer wird wohl die Gefahr, die sich hier gegen mich 
erhebt, beseitigen?“ Da sah es einen rotbraunen Lieblings- 
hund des Konigs unweit stehen; es nahm einen grofien 
Bissen und zeigte ihm, da6 es ihm diesen geben wolle. 
Der Konig merkte dies, liefi die Schiissel des Hundes 
holen, liefi von der Speise nehmen und dem Hunde 
geben. Nachdem so auch das grofie Wesen diesem 
von der Speise gegeben, beendete es seine Mahlzeit. 
Der Konig liefi ihm, nachdem er dessen Zustimmung 
erhalten, in der Stadt im koniglichen Parke eine Laub- 
htitte erbauen, gab ihm die AusrustungsgegenstSnde 
fiir einen Weltflilchtling und liefi es dort wohnen. Tag- 
lich ging er zwei oder dreimal zu ihm hin um ihm 
aufzuwarten ; zur Essenszeit aber safi das grofie Wesen 
bestandig auf dem kbniglichen Polster und verzehrte 
das fiir den Konig bestimmte Mahl. So vergingen zwolf 
Jahre. 

Dieser Konig aber hatte fiinf Minister als Ratgeber 
in geistlichen und weltlichen Dingen. Von diesen lehrte 
der eine, dafi nichts einen bestimmten Grund habe^), 
der zweite lehrte, dafi ein Herrscher alles tue, der 
dritte, dafi alles schon vorher getan sei, der vierte, dafi 
alles mit dem Tode aus sei, und der fiinfte lehrte das 
Kriegerwissen 2). Von ihnen sagte der die Grund- 
losigkeit Lehrende: „Die Wesen in dieser Welt werden 
rein durch die Wiedergeburt," und lehrte dies viele Leute. 
Der von der Tatigkeit eines Herrschers Redende lehrte: 

D. h. er leugnete das Karma. 

•) D. h. das, was einer aus der Kriegerkaste, ein Fiirst, be- 
herzigen musse. 
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„Diese Welt ist von einem Herrscher geschaffen." Der 
von friiheren Taten Redende lehrte: „ADes Gliick oder 
Ungltick, das den Wesen auf der Welt zustofit, stofit 
ihnen wegen einer friiheren Tat zu.“ Der das Ende 
von allem Verkundigende lehrte; „Es gibt niemand, 
der von hier in eine andere Welt geht; diese Welt ist 
das Ende." Der das Kriegerwissen Verkundigende end- 
lich lehrte: „Auch um den Preis der Totung der 
Eltern mufi man nur nach dem eignen Vorteil streben." 

Diese waren die Gerichtsbeamten des Konigs; doch 
nahmen sie dabei Geschenke an und machten den nicht 
Berechtigten zum Herrn. 

Eines Tages nun sah ein Mann, der in einer 
falschen Klage unterlegen war, das grofie Wesen, 
wie es um Almosen zu sammeln in das Haus des 
Konigs hineinging. Er bezeigte ihm seine Ehrfurcht 
und klagte: „Ehrwurdiger Herr, warum seht Ihr, die 
Ihr im Hause des Khnigs speist, ruhig zu, wie seine 
Rich ter beamten Geschenke annehmen und die Welt 
verderben? Jetzt bin ich von den fiinf Beamten, die 
von der Hand des falschen Klagers ein Geschenk ge- 
nommen haben, obwohl ich der rechtmaBige Eigen- 
tiimer bin, meines Eigentums fur verlustig erklart wor- 
den." Aus Mitleid mit ihm ging der Bodhisattva vor 
Gericht, untersuchte die Sache mit Gerechtigkeit und 
machte den rechtmafiigen Besitzer wieder zum Besitzer. 
Die Volksmenge aber rief ihm einmutig mit lauter 
Stimme Beifall zu. 

Der Konig horte diesen Larm und fragte: „Was 
ist dies fur ein Larm?" Als er die Begebenheit er- 
fahren hatte, setzte er sich neben das grofie Wesen, 
als dies sein Mahl eingenommen hatte, und fragte es; 
y ,Herr, habt Ihr heute eine Klage entschieden?" „Ja, 
o Grofi konig," war die Antwort. Darauf fuhr der 
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Konig fort: „Weiin Ihr entscheidet, Herr, wird ftir das 
Volk daraus eine Fordening entstehen; trefft Ihr von 
jetzt an die Entscheidung!" Das grofie Wesen ver- 
setzte: „0 Grofikonig, wir sind ein Weltfliichtling; 
das ist nicht unser Geschaft." Doch der Konig er- 
widerte: „Ehrwurdiger Herr, Ihr miifit dies aus Mit- 
leid mit dem Volke tun. Ihr braucht nicht den ganzen 
Tag zu entscheiden; sondern wenn Ihr vom Parke 
hierher kommt, so geht an die Gerichtsstatte und ent- 
scheidet am Morgen vier Klagen, und wenn Ihr ge- 
speist habt und zuriickkehrt, nochmals vier; so wird 
fiir \nel Volks eine Forderung daraus entstehen." Als 
jener immer wieder so vom Konig gebeten wurde, gab 
er endlich seine Zustimmung und tat es. 

Die falschen Klager fanden nun keine gtinstige Ge- 
legenheit mehr; jene Minister aber wurden arm, weil 
sie keine Geschenke mehr erhielten, und dachten; „Seit- 
dem der Bettelmonch Bodhi zu Gericht sitzt, erhalten 
wir gar nichts mehr. Holla, wir wollen mit denWorten: 
,Er ist ein Feind des Konigs* ihn beim Konige ver- 
leumden und ihn zum Tode verurteilen lassen." Sie 
gingen also zum Konige hin und sagten ihm: „0 Grofi- 
konig, der Bettelmonch Bodhi ist auf Euren Schaden 
aus." Als der Konig dies nicht glaubte, sondern er- 
widerte: „Dieser ist tugendhaft und mit Weisheit er- 
fiillt; er wird nicht so tun," fuhren sie fort: „0 Grofi- 
konig, er hat alle Bewohner der Stadt in seine Gewalt 
gebracht; nur bei uns fiinf Leuten hat er dies nicht zu 
stande gebracht. Wenn Ihr uns nicht glaubt, so be- 
trachtet nur das Gefolge, wenn er hierher kommt." 

Der Konig versetzte: „Gut“ und betrachtete ihn 
am Fenster stehend, wie er daherkam. Als er die ihn 
begleitende Menge sah, hielt er in seinem Unverstand 
die ihm selbst ergebenen Leute fiir dessen Gefolge und 
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er anderte seine Gesinnung. Er lieB jene Minister wieder 
zu sich rufen und fragte sie: „Was sollen wir tun?“ 
„Lasset ihn gefangen nehmen, o Fiirst," war die Ant- 
wort. Doch der Konig versetzte; „Wenn wir aber 
keine bedeutende Schuld an ihm sehen, wie sollen wir 
ihn da gefangennehmen lassen?" Darauf erwiderten 
jene: „Darum, o Grofikonig, beraubt ihn seiner ge- 
wohnten Ehrung; wenn er sie abnehmen sieht, wird 
der kluge Bettelmonch ohne jemand etwas davon zu 
sagen von selbst sich davon machen." 

Der Konig war damit einverstanden und beraubte 
ihn nacheinander seiner Ehrung. Am ersten Tage liefi 
man ihn nur auf dem leeren Polster^) Platz nehmen. 
Als jener das Polster sah, merkte er, da6 er beim 
Konige verleumdet war, kehrte in den Park zuriick 
und hatte an diesem Tage Lust fortzuziehen. Doch 
dachte er: „Erst wenn ich es noch deutlicher gemerkt 
habe, werde ich fortgehen" und ging noch nicht fort. 

Als er am nachsten Tage wieder auf dem leeren 
Polster safi, nahm man ihm die fliissigen und festen 
Speisen des Konigs fort und gab ihm ein Speisen- 
gemisch. Am dritten Tage liefi man ihn nicht mehr 
in den grofien Thronsaal hinein, sondern man wies ihm 
seinen Platz oben auf der Treppe an und gab ihm 
wieder ein Speisengemisch. Dies nahm er mit sich 
und nahm im Parke die Mahlzeit ein. Am vierten Tage 
wies man ihm seinen Platz im unterenTeile desPalastes 
an und gab ihm eine aus Reisstaub bereitete Speise; 
auch diese nahm er mit, ging in den Park und ver- 
zehrte sie dort. 

Jetzt fragte der Konig die Minister: „Der grofie 
Bettelmonch Bodhi geht auch nicht fort, nachdem er 


>) D. h. ohne dafi der KOnig neben ihm safi. 
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seiner Ehrung beraubt ist. Was sollen wir tun?“ Die 
Minister antworteten : „0 Furst, er wandelt nicht um- 

ber um der Almosen willen, sondern um des Sonnen- 
schirms^) willen. Wenn er wegen der Almosen umher- 
ginge, ware er schon am ersten Tage davongelaufen. “ 
„Was sollen wir jetzt tun?“, fragte der Konig abermals. 
Sie erwiderten: ^Lafit ihn morgen toten, o Grofikonig!" 

Der Konig sagte: „Gut!“, gab ihnen Schwerter in 
die Hand und sprach: „Morgen, wenn er unter dem 
Tore steht und hereintritt, schlagt ihm das Haupt ab, 
zerhaut ihn in Stiicke, werfet dann seinen Leichnam 
ohne jemand etwas da von zu sagen in die Unratgrube, 
badet und kommt wieder zu mir!“ Jene gaben ihre 
Zustimmung; sie bestimmten untereinander: „ Morgen 
wollen wir kommen und so tun“ und gingen dann in 
ihre Hauser. 

Als aber der KSnig am Abend nach der Mahlzeit 
auf seinem fUrstlichen Bette lag, erinnerte er sich der 
Vorziige des grofien Wesens und sogleich wurde er 
mit Kummer erfullt. An seinem Leibe brachen die 
Schweifitropfen hervor; da er auf seinem Lager keine 
Beruhigung finden konnte, drehte er sich ein iiber das 
andere Mai herum. Es legte sich aber seine erste Ge- 
mahlin zu ihm; er jedoch redete sie nicht einmal an. 
Darauf sprach sie zu ihm: „0 Grofikbnig, warum gonnt 
Ihr mir nicht einmal ein Wort der Anrede? Habe ich 
etwa einen Fehler begangen?" „Nein, Fiirstin," ant- 
wortete er; „aber der Bettelmbnch Bodhi ist uns feind 
geworden. Darum habe ich funf Minister beauftragt 
ihn morgen zu toten. Diese werden ihn ermorden, in 
kleine Stiicke zerhauen und in eine Unratgrube werfen. 

‘) Der weifie Sonnenschirm ist das Zeichen der Herrschaft. 
Ubrigens enthalt der Text hier ein Wortspiel „bhattam“ und 
„chattaip“. 
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Er aber hat uns zwolf Jahre lang oft die Wahrheit ge- 
lehrt; nicht eine einzige Siinde habe ich an ihm mit 
eigenen Augen wahrgenommen. Weil ich mich aber 
in die Gewalt anderer begab, habe ich seine Ermordung 
befohlen; darum bin ich betrtibt." Die Konigin aber 
erwiderte: „Wenn er, o Ftirst, dein Feind geworden 
ist, was bist du da betrubt, weil du ihn toten lafit? 
Selbst wenn der eigene Sohn ein Feind ist, mufi man 
ihn toten und sich selbst dadurch Rettung verschaflfen. 
Macht Euch keine Gedanken." So trostete sie ihn. 

In diesem Augenblick horte der rotbraune Haus- 
hund diese Worte und er dachte: „ Morgen kommt es 
mir zu durch eigene Kraft diesem das Leben zu retten." 
Am nachsten Morgen stieg er in der Fruhe vom Palaste 
herunter, ging an das Haupttor, legte sein Haupt auf 
die Sch Welle und legte sich nieder, indem er die An- 
kunft des grofien Wesens erwartete. Die Minister aber 
kamen mit Schwertern in den HSnden am Morgen her- 
bei und stellten sich innerhalb des Tores. Als nun der 
Bodhisattva merkte, da6 es Zeit war, verliefi er den 
Park und kam an des Konigs Tor. Da offnete der 
Hund, als er ihn sah, sein Maul, dafi seine vier Zahne 
sichtbar wurden, und rief mit lauter Stimme: „Warum, 
ehrwiirdiger Herr, nehmt Ihr nicht anderswo auf dem 
Jambu-Erdteil Euer Almosen entgegen? Unser Konig 
hat um dich zu toten funf Minister mit Schwertern in 
den Handen innerhalb des Tores aufgestellt. Komme 
nicht her um dem Tode deine Stirne zu bieten, sondern 
entferne dich schnell!" 

Der Bodhisattva merkte, weil er alle Tierstimmen 
verstand, den Sachverhalt; er kehrte um, ging in den 
Park und nahm seine Gebrauchsgegenstande um fort- 
zuziehen. — 

Als aber der Konig, der am Fenster stand, jenen 
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nicht kommen sah, dachte er: „Wenn dieser meinFeind 
ist, so ist er in den Park gegangen, wird dort ein Heer 
versammeln und sich zu einer Tat riisten; wenn aber 
nicht, so wird er seine Ausriistungsgegenstande neh- 
men und sich zum Weggang riisten. Sogleich werde 
ich sein Tun erkennen." Er begab sich nach dem 
Parke vmd sah das grofie Wesen am Ende des Wandel- 
ganges, wie es mit seinen Geratschaften uni fortzuziehen 
die Laubhiitte verliefi. Er bezeigte ihm seine Ehrfurcht 
und sprach ihm zur Seite tretend folgende erste Strophe : 

„Wozu der Stab, wozu das Fell, 
wozu der Schirm, wozu die Schuhe? 

Wozu den Haken*) und die Schale 
und die Gewander, o Brahmane, 
nimmst du, als ob du abziehn woUtest? 

Warum verlangst du fort von hier?“ 

Als dies das grofie Wesen horte, dachte es; „Dieser 
versteht, glaub’ ich, selber nicht, was er getan; ich will 
es ihm zur Erkenntnis bringen." Und er sprach fol- 
gende zwei Strophen: 

„Die jetzt vergangenen zwblf Jahre 
habe ich bei dir zugebracht; 
und ich gedenke nicht, dafi mich 
der braune Hund je angebellt. 

Doch heute hat er stolz gebellt 
und zeigte seine weifien Zahne, 
da er dich horte, wie den Glauben 
an mich mit deiner Frau du aufgabst." 

Darauf sprach der Konig, indem er seine Schuld 
eingestand, um ihn um Verzeihung zu bitten folgende 
vierte Strophe: 

Nach dem Kommentator dient er dazu die Schale und den 
Ranzen daran aufzuhangen. 
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,Ja, diese Schuld hab’ ich begangen, 
wie du gesagt hast, o Brahmane. 

Doch mehr noch liebe ich dich jetzt; 
bleibe, Brahmane, geh’ nicht fort!" 

Als dies das grofie Wesen horte, erwiderte es: 
„0 Grofikonig, die Weisen bleiben nicht bei einem 
wohnen, der so wie du der anderen Partei ergreift 
und sich die Sache nicht erst klar macht." Und um 
dessen siindhaften Wandel zu verkiindigen sprach er 
folgende Strophen: 

„Ganz weifi war friiher meine Speise, 
doch spater wurde sie gescheckt 
und jetzt ist sie ganz rot geworden^); 

Zeit ist es fiir mich fortzuziehen. 

Im Innern friiher ich erhielt sie, 
dann in der Mitte, spater draufien; 
bevor man mich ganz wirft hinaus, 
verlasse ich von selbst die Gegend. 

Man folge nicht dem Ungetreuen 
■wie einer Quelle ohne Wasser; 
wenn man auch tiefer in ihr grabt, 
so riecht das Wasser doch nach Schmutz. 

Man folge dem nur, der vertraut, 
man halt’ sich fern vom Ungetreuen; 
den treuen Freund verehre man 
wie einen Teich der Wasserholer. 

Den, der dich ehrt, den ehre wieder; 
wer dich nicht ehrt, den ehr’ auch nicht; 
ein unkluger Mann ist es, welcher 
den Ehrenden nicht wieder ehrt. 

Gescheckt -war das Speisengemisch; rot ist der Reisstaub, 
aus dem die schlechteste Speise bereitet wurde. 
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Wer nicht verehrt den, der ihn ehrt, 
wer dem Ergebnen nicht ergeben, 
der ist der schlechteste der Menschen; 
er gleicht dem Affen auf dem Ast. 

Durch allzu haufigen Verkehr 
wie auch durch Nichtbeisammensein 
gehen die Freunde uns verloren, 
und auch wenn man zur Unzeit bittet. 

Drum komme man nicht allzu oft 
und komme auch nicht allzu lang; 
zur rechten Zeit stell’ man die Bitte, 
dann geht die Freundschaft nicht zugrunde. 

Durch allzu langen Aufenthalt 
wird unlieb auch der liebe Freund. 

Drum lebe wohl; wir wollen gehen, 
bevor wir dir noch unlieb werden^).'* 

Der Kb nig erwiderte: 

„Wenn du von uns, die wir so bitten, 
das Handefalten nicht beachtest 
und nicht tust nach dem Worte derer, 
die dir so treu ergeben sind, 
so bitten wir dich nur um eines: 

Bestimme, wann du wiederkehrst." 

Der Bodhisattva antwortete: 

„Wenn uns in unsrem weitren Leben 
kem Hindemis im Wege steht 
weder bei dir, du grofier Konig, 
noch auch bei mir, o Reichsvermehrer, 
so werden wir dich wohl besuchen 
nach Ablauf mancher Tag’ und Nachte." 

‘) Diese Strophe , wie auch die beiden nachsten , stehen auch 
im Jataka 476; ubersetzt Band IV, S. 257!. 



Nachdem das grofie Wesen so gesprochen, unter- 
wies es den Konig in der Wahrheit und fiigte hinzu: 
„Lasse nicht nach, o Groflkonig!" Dann verliefi es den 
Park, machte in einem ihm zukommenden Bezirke seinen 
Almosengang und zog dann aus Benares fort. Nach- 
dem es so allmahlich bis in die Gegend des Himalaya 
gelangt war und dort einige Zeit verweilt hatte, stieg 
es wieder in die Ebene hinab und nahm in der Nahe 
eines Grenzdorfes in einem Walde seinen Aufenthalt. — 

Seitdem aber der Bodhivattva fortgezogen war, 
safien jene Minister wieder zu Gericht und pltinderten 
die Leute aus. Doch dachten sie dabei: „Wenn der 
grofie Bettelmonch Bodhi wiederkommt, ist es um unser 
Leben geschehen; wie kdnnten wir nun bewirken, dafi 
er nicht zuriickkehrt?" Da kam ihnen folgender Ge- 
danke: „Die Wesen hier auf Erden kbnnen einen Gegen- 
stand, den sie lieben, nicht aufgeben; was ist aber hier 
der Gegenstand, in den er verliebt ist?“ Da erkannten 
sie, dies sei die erste Gemahlin des Kbnigs, und sie 
bedachten weiter: „Der Gegenstand ist also vorhanden, 
um dessentwillen jener zuriickkehren wurde; wir woUen 
ihm entgegentreten 1) und ihn toten!" Und sie sprachen 
zum Konige: „0 Fiirst, in dieser ganzen Stadt hort 
man nur ein einziges Gerticht." „Was fur ein Geriicht?", 
fragte der Konig. „Der grofie Bettelmonch Bodhi und 
die Konigin schicken einander Briele und Gegenbriefe", 
war die Antwort. „Was wollen sie tun?“, fragte der 
Konig weiter. „Er hat der Konigin geschrieben: ,Bist 
du imstande durch eigene Kraft den Konig zu tdten 
und mir den weifien Sonnenschirm zu verschaffen?' 
Sie aber hat ihm folgende Botschaft gesandt: ,Die Er- 

‘) „patigacc’“ ist wohl als Imperativ von patigacchati zu be- 
trachten trotz des c statt ch. „patikacc’“, was eine Handschrift 
hat, ware das skr. pratikrtya. 
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mordung des Konigs ist mein Geschaft; er m5ge so- 
gleich kommen.“‘ 

Als jene dies immer wieder erzahlten, glaubte ihnen 
der Konig. Er fragte sie: „Was soil man jetzt tun?“ 
Und sie antworteten : „Man mu6 die Konigin t6ten.“ 
Darauf sprach er ohne eine Untersuchung anzustellen: 
„Darum totet ihr sie, zerhaut sie in kleine Stucke und 
werfet sie in die Unratgrube!" Jene taten so; daB sie 
aber getbtet wurde, ward in der ganzen Stadt bekannt. 
Da dachten ihre vier Sohne; „Von ihm wurde unsere 
schuldlose Mutter getbtet" und sie wurden dem Kbnige 
feind. Der Konig aber geriet in grofie Furcht. 

Als hinwiederum das grofie Wesen diese Begeben- 
heit erfuhr, dachte es: „Au6er mir ist kein anderer im- 
stande die Prinzen zu besSnftigen und sie zu veran- 
lassen, dafi sie ihrem Vater verzeihen. Ich werde dem 
Konig das Leben retten vmd zugleich die Prinzen von 
ihrem schlimmen Vorhaben freimachen." Am nSchsten 
Tage ging er in das Grenzdorf hinein und verzehrte 
Affenfleisch, das ihm die Leute gaben. Er bat um das 
Fell des Affen, das er auf dem Boden seiner Ein- 
siedelei trocknete und geruchlos machte. Dieses nahm 
er als Unter- und Oberkleid und legte es auf seine 
Schulter^); warum? Um sagen zu kbnnen; „Er war 
mir eine grofie Hilfe." 

Dies Fell nahm er mit sich und gelangte allmahlich 
nach Benares. Hier suchte er die Prinzen auf und 
sprach zu ihnen; „Die Ermordung cures Vaters ist 
etwas Schreckliches; dies diirft ihr nicht tun. Es gibt 
ja kein Wesen, das nicht dem Altern und dem Tode 
ausgesetzt ware. Ich bin gekommen um euch ein- 
trachtig zueinander zu machen; kommt, wenn ich euch 

') Nicht fur dauernd, sondern nur einmal, um ohne zu Itigen 
das Untenstehende aussagen zu konnen. 
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Botschaft sende." Nachdem er so die Priozen ermahnt, 
ging er innerhalb der Stadt in den Park, breitete das 
Affenfell aus und setzte sich auf den Steinsitz. 

Als ihn der Parkwachter sah, ging er rasch bin 
und meldete dies dem Konige. Auf die Kunde davon 
nabm der Konig voUer Freude seine Minister mit sicb, 
begab sicb dortbin und bezeigte dem grofien Wesen 
seine Verebrung. Dann setzte er sicb nieder und be- 
gann eine liebenswiirdige Unterbaltung mit ibm. Das 
grofie Wesen aber redete nicht freundlicb mit ibm, 
sondem rieb nur immer das Affenfell. 

Darauf spracb zu ibm der Konig: „Herr, obne 
mir einen Platz anzubieteni) reibt Ihr nur immer das 
Affenfell; ist Eucb dieser Affe ein grofierer Wobltater 
gewesen als ich?" Jener antwortete; „Ja, o GroBkonig, 
ein grofier Wobltater war mir dieser Affe. Icb reiste 
umber, indem icb auf seinem Riicken safi; er bracbte 
mir den Wasserkrug, er kehrte meine Wobnung zu- 
sammen, er erwies mir die kleineren Dienstleistungen 
und die verscbiedensten Gefalligkeiten. Wegen meines 
scbwacben Sinnes aber^) afi icb seinFleiscb und trocknete 
sein Fell. Dies breite icb aus und sitze darauf und lege 
micb aucb darauf. So viele Dienste bat mir dieser er- 
wiesen." 

So iibertrug er um ibre falscbe Lebre zu wider- 
legen auf das Affenfell die Bescbaftigung des Affen und 
sagte diese Worte mit Beziebung auf diesen Gegenstand. 
Denn weil er sicb vorber damit bekleidet batte, sagte 
er: „Auf seinem Riicken sitzend reiste icb umber." 
Weil er es vorber auf die Scbulter gelegt batte, als er 

*) Nach einer andern Lesart „ohne mir etwas zu sagen“ 
(akathetva). 

’) D. h. doch wohl : Ich war so schwach und undankbar ihn 
zu toten usw. Francis faflt die Stelle anders auf. 
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seinen Wasserkrug sich herbeitrug, sagte er: „Er hat 
mir den Wasserkrug herbeigebracht." Weil er vorher 
mit dem Fell den Boden zusammengekehrt hatte, sagte 
er: „Er hat mir meine Wohnung gei'einigt." Weil er, 
als er sich niedergelegt hatte, mit seinem Riicken das 
Fell beriihrt hatte und mit seinen Fiifien daran gestreift 
war, sagte er: „Er hat mir die kleineren Dienste^) er- 
wiesen." Weil er endlich, als er Hunger hatte, sein 
Fleisch verzehrt hatte, sagte er: „Ich aber verzehrte in- 
folge meines schwachen Widens sein Fleisch." 

Als dies die Minister horten, dachten sie: „Er hat 
ein lebendes Wesen getotet," und sie riefen: „Holla, 
seht, was dieser Bettelmonch getan hat! Er hat einen 
Affen getotet, sein Fleisch verzehrt, seine Haut mit- 
genommen und wandelt nun so umher." Und sie klatschten 
in die Hand und stimmten ein Gelachter an. — 

Als das grofie Wesen sie so tun sah, dachte es: 
„Sie merken nicht, daB ich um ihre Irrlehre zu wider- 
legen mit dem Felle hergekommen bin; ich werde sie 
nicht dariiber belehren." Sogleich wandte er sich an 
den, der keinen Grund fur etwas anerkannte, und 
fragte ihn: „Lieber, warum tadelst du mich?" Jener 
ervviderte: „Weil du einen Verrat am Freunde und 
einen Mord begangen hast." Darauf versetzte das groBe 
Wesen: „Wer aber im Glauben an deine Irrlehre so 
gehandelt hatte, was hatte der damit Boses getan?" 
Und um dessen falschen Glauben zu widerlegen 
sprach es; 

„Wenn du so lehrst, daB nur durch Zufall 
und von Natur aus alles kommt, 
daB willenlos man ausfiihrt, was nicht 
zu tun ist Oder was zu tun — 

-) Darunter versteht man vor allem das Reiben des Rdckens 
und der Fiifie. 
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wenn wdllenlos man alles tut, 
wer wird von Siinde dann befleckt? 

Wenn diese Lehre, dieser Glaube 
zutreffend ist und nicht verkehrt, 
wenn wahr das Wort von diesem Herrn, 
mit Recht t6tet’ ich dann den Affen. 

Und wenn du selbst in deiner Lehre 
bemerken wilrdest einen Irrtum, 
so konntest du nicht mich drum tadeln; 
denn so lautet des Herren Lehre. “i) 

Indem ihn das grofie Wesen so widerlegte, nahm 
es ihm die Moglichkeit zur Gegenrede. Der KOnig aber 
wurde ver\\arrt in der Versammlung und setzte sich 
betroffen nieder. 

Nachdem so das grofie Wesen die Irrlehre dessen, 
der keinen Grund annahm, widerlegt hatte, wandte es 
sich an den, der die Herrschertaten lehrte, mit folgen- 
den Worten: „Freund, warura tadelst du mich, wenn 
du wirklich auf die Lehre von der Erschaffung durch 
einen Herrscher zurtickgehst?" Und er sprach folgende 
Strophen : 

„Wenn von der ganzen Welt der Herrscher 
das Leben ganz allein geregelt, 
des Gliickes Zustand und das Ungluck, 
die guten und die bbsen Taten, 
so tut der Mensch nach dessen Wort; 
befleckt wird dadurch nur der Herr. 

Wenn dieser Glaube, diese Lehre 
zutreffend ist und nicht verkehrt, 
wenn wahr das Wort von diesem Herm, 
mit Recht totet’ ich dann den Affen. 

') Wenn du auch anerkennst, dafi deine Lehre falsch ist, 
kannst du mich nicht tadeln; denn ich habe mich nur nach deiner 
Lehre gerichtet. 

Dutoit, Jatakam. V. 


16 
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Und wenn du selbst in deiner Lehre 
bemerken wiirdest einen Irrtum, 
so konntest du nicht mich drum tadeln; 
denn so lautet des Herren Lehre." 

Nachdem er so, wie wenn er von einem Mango- 
baume eine Keule nahme und damit den Mango zu 
Fall brachte, durch das Tun eines obersten Herrn die 
Lehre von dem Tun eines obersten Herm widerlegt 
hatte, wandte er sich an den, der lehrte, dafi alles von 
friiheren Taten herstamme, mit den Worten: „Du, 
Freund, warum tadelst du mich, wenn du deine Lehre 
von den frtiher begangenen Taten fiir wahr haltst?* 
Und er sprach; 

„Wenn wegen einer friih’ren Tat 
das Gliick und Ungliick kommt herbei, 
hat einer nur die Schuld zu btiBen 
fiir ein zuvor getanes Unrecht. 

Das Alte nimmt auf sich die Schuld; 
wer wird dabei von Silnd’ befleckt? 

Wenn dieser Glaube, diese Lehre 
zutreffend ist und nicht verkehrt, 
wenn wahr das Wort von diesem Herrn, 
mit Recht totet’ ich dann den Affen. 

Und wenn du selbst in deiner Lehre 
bemerken wiirdest einen Irrtum, 
so konntest du doch mich nicht tadeln: 
denn so lautet des Herren Lehre." 

Nachdem er so auch dessen Irrlehre widerlegt, 
schaute er dem das Aufhoren von allem Lehrenden ins 
Auge und erschreckte ihn mit folgenden Worten: „Du, 
Freund, wenn du sagst, ,Es gibt kein Almosen' usw., 
,hier haben diese Wesen ihr Ende; es gibt niemand, 
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der in eine andere Welt geht‘, warum tadelst du mich 
dann?" Und er sprach: 

„,Auf vier Dingen beruhend setzt sich 
der Lebenden Korper zusammen. 

Woraus der Korper wird gebildet, 
dahin kehrt wieder er zurtick. 

Hier nur allein gibt es ein Leben; 
sowie man stirbt, ist alles aus. 

Vernichtet werden diese Menschen, 
sowohl die Toren wie die Klugen.* 

Wenn alle Welt vernichtet wird, 
wer wird von Siinde dann befleckt? 

Wenn dieser Glaube, diese Lehre 
zutreffend ist und nicht verkehrt, 
wenn wahr das Wort von diesem Herrn, 
mit Recht tOtet’ ich dann den Affen. 

Und wenn du selbst in deiner Lehre 
bemerken wilrdest einen Irrtum, 
so konntest du mich nicht drum tadeln; 
denn so lautet des Herren Lehre." 

Nachdem er so auch dessen Irrlehre widerlegt, 
wandte er sich an den, der die Irrlehre von den Vor- 
rechten der Edlen vertrat, mit folgenden Worten; „Du, 
Freund, der du die falsche Lehre angenommen hast, 
dafi selbst durch Totung der Eltern der eigene Vorteil 
zu betatigen sei, warum tadelst dumich?" Under sprach: 

„Vom Recht der Edlen reden hier 
die Toren, die sich weise dunken: 

,Die Mutter und den Vater tOte, 
dazu auch noch den alt’ren Bruder; 
die Sdhne tote und die Frauen, 
wenn dir ein Nutzen draus entspringt!‘ * 

16 * 
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Nachdem er so dessen falsche Lehre klargestellt, 
sprach er um seine eigene Ansicht zu verkiindigen: 

„Wenn man in eines Baumes Schatten 
sich niederlegt oder sich setzt, 
so darf man seinen Zweig nicht brechen; 
denn schlecht ist, wer den Freund verrat. 

,Wenn ein Bedurfnis dann sich einstellt, 
schlag’ man ihn ab mitsamt der Wurzel; 
ich brauche Nahrung*. Wenn dies recht, 
so totet’ ich mit Recht den Alfen. 

Wenn dieser Glaube, diese Lehre 
zutreffend ist und nicht verkehrt, 
wenn wahr das Wort von diesem Herrn, 
mit Recht totet’ ich dann den Affen. 

Doch wenn du selbst in deiner Lehre 
bemerken wiirdest einen Irrtum, 
so kOnntest du mich drum nicht tadeln; 
denn so lautet des Herren Lehre." 

Nachdem er so auch die Irrlehre von diesem wider- 
legt hatte und die funf Leute ihren Glanz verloren hatten 
und keiner Gegenrede mehr fahig waren, wandte er 
sich an den Konig mit folgenden Worten: „0 Grofi- 
konig, du hast bestandig diese fiinf Plunderer deines 
Reiches, diese grofien Rauber bei dir. Auch du bist 
ein Tor! Durch das Zusammensein mit solchen Leuten 
diirfte ein Mann in dieser Welt sowohl wie auch in der 
zukiinftigen in schweres Ungluck sturzen." Und indem 
er dem Konige die Wahrheit verkiindete, sprach er: 

„Der die Grundlosigkeit gelehrt, 
der von des Herrschers Tun gesprochen, 
der frtih’re Tat, Vernichtung lehrte 
und der vom Recht der Ftirsten sprach: 
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diese sind keine weisen Manner; 

Toren sind’s, die sich weise diinken. 

Ein solcher selber Boses tut 
und treibt den andern dazu an. 

Doch der Verkehr mit Toren endigt 
im Unglilck und bringt Leid hervor." 

Darauf sprach er, um durcb das Vorfiihren von 
Gleichnissen seine Lehrunterweisung noch zu verstar- 
ken, folgende Strophen: 

„In eines Bocks Gestalt ging einst ein Wolf 
zu einer Ziegenherde ungefiirchtet; 
er totet einen Bock und eine Mutterziege, 
scheuchte die Herd’ auf und entlief, wobin er wollte. 

So tun manche Asketen und Brahmanen. 

Verstellung abend tauschen sie die Menschen; 
sie fasten, schlafen auf der bloBen Erde, 
andre sind schmutzbedeckt, knien bestandig, 
essen bestiramtes Mafi und trinken nicht, 
und heilig nennen sich die Ubeltater. 

Diese sind keine weisen Manner, 

Toren sind’s, die sich weise dunken, 

Ein solcher selber Boses tut 
und treibt den andern dazu an. 

Doch der Verkehr mit Toren endigt 
im Ungluck und bringt Leid hervor. 

Wer sagt, es gebe keine Kraft, 
und den bestimmten Grund verwirft, 
wer andrer Tun und auch das eigne Tun 
in gleicher Weise als zwecklos erklart: 




Diese sind keine weisen Manner, 
Toren sind’s, die sich weise dunken. 
Ein solcher selber Boses tut 
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und treibt auch andre dazu an. 

Dock der Verkehr mit Toren endigt 
im Ungliick und bringt Leid herv'or. 

Denn wenn es gabe keine Kraft, 
kein gutes oder boses Werk, 
so hielt’ nicht Handworker der Konig 
und konnt’ keine Maschinen bauen. 

Dock weil es dock gibt eine Kraft, 
ein gutes oder boses Werk, 
drum halt auch Handworker der Konig 
und lafit seine Maschinen bauen. 

Wenn hundert Jahre lang kein Regen, 
kein Schnee wtirde herunterfallen, 
so ginge diese Welt zugrunde, 
vernichtet wurden die GeschSpfe. 

Dock weil die Gottheit Regen schickt 
und weil der Schnee heruntertrdufelt, 
darum wird das Getreide reif 
und lange bleibt das Land gerettet. 

Wenn Rinder ziehen und der Stier 
sie in verkehrter Richtung fuhrt, 
so gehen alle sie verkehrt, 
weil auch verkehrt der Ftihrer ist^). 

So ist es bei den Menschen auch. 

Wer hier am meisten wird geehrt, 
wenn der iibt Ungerechtigkeit, 
um wie viel mehr die andre Schar! 
Dem ganzen Lande geht es schlecht, 
wenn ungerecht sein Konig ist. 


‘) Diese und die drei nachsten Strophen stehen auch oben 
Seite 223. 
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Wenn Kinder ziehen und der Stier 
sie in gerader Richtung fiihrt, 
so gehen alle sie gerade, 
weil auch der Fiihrer grade geht. 

So ist es bei den Menschen auch. 

Wer hier am meisten wird geehrt, 
wenn dieser iibt Gerechtigkeit, 
um wie viel mehr die andre Schar! 

Dem ganzen Lande geht es wohl, 
wenn nur gerecht sein Konig ist. 

Wer von dem fruchttragenden Baume 
sich abschlagt eine rohe Frucht, 
der merkt nicht ihren Wohlgeschmack 
imd auch ihr Kem geht so verloren. 

Dem Baume ist ein Reich vergleichbar ; 
wer dieses ungerecht regiert, 
lernt dessen Wohlgeschmack nicht kennen 
und auch sein Reich verloren geht. 

Doch wer von einem grofien Obstbaum 
sich abschlagt eine reife Frucht, 
der merkt gut ihren Wohlgeschmack 
und auch ihr Kern geht nicht verloren. 

Dem Baume ist ein Reich vergleichbar; 
wenn einer es gerecht regiert, 
so merkt er dessen Wohlgeschmack 
und nicht geht ihm sein Reich verloren. 

Und auch wenn ein Konig sein Land 
mit Ungerechtigkeit regiert, 
so wirken schadlich alle Krauter 
dem Konig aus dem Kriegerstamm. 
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Ebenso, wer verletzt die Burger, 
die mit Kauf und Verkauf beschaftigt, 
die’s Beste geben, Steuern zahlen, 
findet am Schatze keinen Nutzen. 

Wenn die, die sich auf Kampf verstehen, 
die in der Schlacht sich wohl bewahren, 
die Treuen der Konig beleidigt, 
hat keinen Nutzen er vom Heere. 

Und ebenso sobald die Weisen, 
die wohlbezahmten heil’gen Manner 
der ungerechte Ftirst verletzt, 
so geht der Himmel ihm verloren. 

Auch wenn ein imgerechter Konig 
die unschuldige Gattin totet, 
verdient er sich grausame Strafe bJ 
verlustig geht er seiner Kinder. 

Gerecht sei er gegen sein Land, 
gegen die Burger und Soldaten; 
die heil’gen Manner nicht verletz’ er, 
rechtlich sei er zu Weib und Kind. 

Wenn so ein Landesfurst beschaffen, 
ein Landeshiiter ohne Zorn, 
jagt er den Nachbarn Schrecken ein 
wie Indra, der Damonensieger." — 

Nachdem so das grofie Wesen dem Konige die 
Wahrheit verktindigt hatte, liefi es auch die vier Prin- 
zen rufen. Es ermahnte sie, erklarte ihnen, was der Konig 
getan, und bewog sie mit den Worten: „Bittet den 
Khnig um Verzeihung!" dazu den Konig um Verzeihung 


Namlich in der Holle, wie der Kommentator beifiigt. 
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zu bitten. Dann fuhr es fort; „0 GrofikOnig, nimm 
von jetzt an nicht ohne eine Untersuchung anzustellen 
die Worte von Verleumdern an und vertibe nicht mehr 
solche Gewalttaten. Auch ihr, ihr Prinzen, seid gegen 
den Kdnig nicht mehr verraterisch gesinnt!" So gab 
es alien eine Ermahnung. 

Darauf sprach zu ihm der Konig: „Als ich, o Herr, 
mich gegen Euch und gegen die Konigin versiindigte, 
vollfiihrte ich diese bose Tat auf die Veranlassung von 
diesen hin, weil ich ihre Worte annahm. Auch diese 
funf will ich toten." Doch der Bodhisattva versetzte: 
„Das darfst du nicht tun, o Grofikonig." „So werde ich 
ihnen die Hande und Fufie abschlagen lassen.“ „Auch 
dies darfst du nicht tun." Der Konig stimmte ein mit 
den Worten; „Gut, Herr;" dann nahm er ihnen all 
ihren Besitz ab, machte sie ehrlos, indem er ihnen die 
Haare bis auf funf Locken i) scheren liefi , sie mit 
Bambusstaben und Ketten fesselte und sie mit Kuhmist 
betraufeln liefi, und verbannte sie aus seinem Reiche. 
Nachdem aber der Bodhisattva noch einige Tage dort- 
selbst geblieben war, ermahnte er noch den Konig zu 
unablassigem Streben und kehrte dann in den Himalaya 
zuriick. Hier erlangte er die Fahigkeit zur Ekstase und 
die Vollkommenheiten, betatigte zeitlebens die Voll- 
kommenheiten und gelangte darauf in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
fugte er hinzu: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, sondern 
auch friiher schon war der Vollendete voll Weisheit und 
fahig die Gegenreden seiner Feinde zu widerlegen." Hier- 
auf verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals waren die fiinf Irrlehrer der alte Kassapa, Makkhali- 
gosala, Pakudhakaccana, Ajitakesakambali und der Nigantha 


‘) Francis verweist auf eine ahnliche Stelle in der Katha- 
saritsagara XII, i68. 
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Nathaputtai); der rotbraune Hund war Ananda, der grofie 
Bettelmonch Bodhi aber war ich.“ 

Ende der grofien Erzahlung von Bodhi. 


Ende des Pannasa-Nipata (XVIII. Buch). 


0 Die genannten sind die bedeutendsten Sektenhaupter zur 
Zeit Buddhas; der bekannteste davon ist der zuletzt Stehende, 
der Stifter der Jainas, Mahavlra. 



XIX. Buch. 

Chatthi-Nipata^). 


529. Die Erzahlung von Sonaka. 

„Von wem ich’s hOrt’, dem geb’ ich hundert." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf die Vollendung in der Weltentsagung. — Wah- 
rend namlich damals dieMOnche in derLehrhalle seine Voll- 
endung in der Weltentsagung priesen, setzte sich der Er- 
habene mitten unter sie und sprach; „Nicht nur jetzt, ihr 
Monche, sondern auch friiher schon betatigte der Voll- 
endete die grofie Weltentsagung." Nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem herrschte zu Rajagaha der Konig von Ma- 
gadha. Der Bodhisattva nahm im Schofie von dessen 
erster Gemahlin seine Wiedergeburt; am Namengebungs- 
tage gab man ihm den Namen Prinz Arindama. Am 
Tage seiner Geburt wurde auch dem Hauspriester des 
Konigs ein Sohn geboren, dem man den Namen Prinz 
Sona gab. Die beiden wuchsen zusammen auf; als sie 
herangewachsen waren, waren sie von hochster Schon- 
heit und ohne Unterschied in ihrer Gestalt. Darauf 
gingen sie nachTakkasila und erlernten dort dieKtinste. 
Als sie von dort fortzogen, dachten sie: „Wir wollen 
in jeder Art die Kunst und die Sitten des Landes 

‘) Auf Deutsch: das Sechziger Buch, die Erzahlungen mit 
6o — 70 Strophen enthaltend. 
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kennen lemen." AUmahlich gelangten sie bei ihrem 
Umherwandeln nach Benares. Nachdem sie hier im 
koniglichen Parke die Nacht verbracht, gingen sie am 
nachsten Tage in die Stadt hinein. 

An diesem Tage batten einige Leute gedacht: „Wir 
wollenBrahmanenbackwerkmachen“i), batten Reisbrei zu- 
bereitet und Sitze bergericbtet. A Is sie nun die Junglinge 
daberkommen saben, lieBen sie sie in ibr Haus eintreten 
und auf bergericbtetera Sitze Platz nebmen. Dort war 
aber auf dem bergericbteten Sitze des Bodbisattva ein 
reines Gewand ausgebreitet und auf dem des Sonaka 
ein rotes Tucb. Als dieser dies Zeicben sab, erkannte 
er; „Heute nocb wird der Prinz Arindama zu Benares 
Konig werden; mir aber wird die Stelle des Heerfiibrers 
gegeben werden." Nacbdem sie beide ibr Mabl be- 
endet batten, kebrten sie in den Park zuriick. 

Damals war es der siebente Tag, dab der Konig 
von Benares gestorben war, und die koniglicbe Familie 
batte keinen Sobn. Die Minister und die ubrigen Be- 
amten versammelten sicb, nacbdem sie sicb von oben 
bis unten gebadet batten, und sandten den Pbussa- 
Wagen'^) aus mit dem Auftrag; „Gebe zu einem bin, 
der des Thrones wiirdig ist." Der Wagen fuhr aus 
der Stadt hinaus und gelangte allmahlich zum Parke, 
wo er sicb umdrehte und stehen blieb, fertig zum Be- 
steigen. 

Der Bodbisattva batte sicb auf dem kSniglichen 
Steinsitz niedergelegt, verhullt vom Kopf bis zu den 
Fiifien, und der junge Sonaka safi in seiner Nahe. Als 
dieser den Ton der Instrumente horte, dachte er: „Fur 

'■] Ein in den Jatakas oft erwahnter Branch 

’) Zu dieser Zeremonie vgl, Jataka 378, das auch sonst viel 
Ahnlichkeit mit dem vorliegenden hat (Band III, S. 261 ff.), und 
445 ( Band IV, S. 46 f.). 
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Arindama kommt der Phussa-Wagen herbei. Heute 
wind er Konig werden und mir die Stelle des Heer* 
fiihrers geben. Mich verlangt aber nicht nach Herr- 
schaft; wenn er gegangen ist, werde ich mich entfernen 
und die Welt verlassen." So dachte er und stellte sich 
zur Seite in ein Versteck. 

Als aber der Hauspriester in den Park gekommen 
war und das grofie Wesen daliegen sah, liefi er die 
Instrumente ertonen. Das grofie Wesen erwachte, 
drehte sich um, blieb noch ein wenig liegen, erhob 
sich dann und setzte sich auf dem Steinsitz mit ge- 
kreuzten Beinen nieder. Darauf faltete der Hauspriester 
die Hande nach ihm hin und sprach: „Die Konigs- 
herrschaft geht auf dich uber.“ Der Prinz fragte: „Ist 
denn die Konigsfaniilie ohne Sohn?" „Ja, o Fttrst," 
war die Antwort. „Gut also," versetzte der Prinz. 
Darauf erteilte man ihm dortselbst die Weihe, liefi ihn 
den Wagen besteigen und mit grofier Ehrung in die 
Stadt hineinfahren. Er umfuhr die Stadt von rechts 
und stieg dann in seinenPalast hinauf; wegen der Grofie 
seiner Ehrung aber gedachte er nicht an den Jiingling 
Sonaka. 

Als er aber in die Stadt gefahren war, kam dieser 
hervor und setzte sich auf den Steinsitz. Da fiel vor 
ihm ein gelbes Blatt, das sich von seinem Stengel ge- 
lost hatte, von einem Salabaume herunter. Als er dies 
sah, dachte er: „Ebenso wie dies Blatt wird auch mein 
Korper, wenn er alt geworden ist, nied erf alien." Durch 
die Betrachtung der Unbestandigkeit der Dinge u, dgl. 
erlangte er die ubernatiirliche Einsicht und erreichte 
die Teilerleuchtungi). In demselben Augenblick ver- 

Wortlich: die Erleuchtung eines Paccekabuddha. Sie ist 
dieselbe wie die des Buddha, nur wird sie nicht den andem 
verkflndigt. 
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schwand sein Laienaussehen und es zeigte sich an ihm 
das Aussehen eines Weltfliichtlings. Indem er den be- 
geisterten Ausruf ausstiefi: „Es gibt jetzt keine weitere 
Existenz mehr ftir mich“, begab er sich nach der Berg- 
hohle Nandamulaka. — 

Nach Ablauf von vollen vierzig Jahren aber er- 
innerte sich an ihn das grofie Wesen und es dachte: 
„Wo ist jetzt wohl mein Freund Sonaka?“ Aber ob- 
wohl er immer wieder seiner gedachte, fand er doch 
niemand, der gesagt hatte: „Ich habe von ihm gehbrt 
oder ihn gesehen." Als er nun in dem reichgeschmiickten 
Thronsaale auf dem koniglichen Bolster safi und von 
Musikanten, Schauspielern, Tanzerinnen usw. umgeben 
sein voiles Gliick genofi, dachte er: „Wer mir, nach- 
dem er es von irgend jemand gehbrt, meldet, da6 an 
dem und dem Orte Sonaka weilt, dem gebe ich hun- 
dert Geldstucke; wer es mir aber meldet, nachdem er 
ihn selbst gesehen, dem gebe ich tausend." So ver- 
fafite er einen begeisterten Ausruf; und indem er ihn 
als Gesang vortrug, sprach er folgende erste Strophe' 

„Von wem ich’s hort’, dem geb’ ich hundert 
und dem, der Sonaka sah, tausend. 

Wer sagt von Sonaka mir etwas, 

dem Freund, mit dem im Sand ich spielte?" 

Eine Tanzerin aber erlemte dies, als ob sie es ihm 
vom Munde abschnitte, und sang es auch; nach ihr 
eine andre und wieder eine andre und so sangen es 
alle Haremsfrauen , weil sie dachten: „Es ist das Lieb- 
lingslied unsers Konigs." Allmahlich sangen auch die 
Bewohner der Stadt und die Landleute dies Lied; auch 
der Konig sang immer wieder dieses Lied. Nach Ab- 
lauf von funfzig Jahren hatte er vieleSohne undTochter; 
sein altester Sohn hieB Prinz Dighavu. — 
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Damals dachte der Paccekabuddha Sonaka: „Der 
Konig Arindama mochte mich sehen; ich will gehen 
um ihm den Nachteil, der in den Liisten liegt, und den 
Nutzen der Weltflucht auseinanderzusetzen und ihn so 
veranlassen die Welt aufzugeben." Durch seine Wunder- 
kraft begab er sich dorthin und setzte sich im Parke 
nieder. 

Damals war gerade ein Knabe von sieben Jahren, 
der sein Haar in fiinf Locken trug, von seiner Mutter 
geschickt dorthin gekommen und sammelte in einem 
Waldchen bei dem Parke Holz; dabei sang er immer 
wieder jenesLied. Jener rief ihn zu sich her und fragte: 
„Knabe, du singst immer nur dies eine Lied ohne ein 
anderes zu singen; kennst du nicht auch ein anderes?" 
Der Knabe antwortete: „Ja, Herr, ich kenne noch 
andere; dies ist aber unserm Konige lieb, darum singe 
ich es immer wieder." Der Asket fragte weiter: „Hast 
du aber schon jemand gesehen, der die Erwiderung 
auf dieses Lied gesungen?" „Ich habe noch niemand 
gesehen, Herr," war die Antwort. Daraut sagte jener; 
„Ich werde sie dich lehren. Wirst du aber imstande 
sein zum Konige hinzugehen und vor ihm diese Er- 
widerung zu singen?" „Ja,Herr,“ antwortete der Knabe. 

Darauf teilte er ihm das Antwortslied mit, das an- 
fing: „Mir gib, da ich es horte"; und nachdem er es 
den Knaben gelehrt, schickte er ihn fort mit den Wor- 
ten: „Gehe, Knabe, singe diese Erwiderung mit dem 
Konige zusammen; der Konig wird dir dafiir viel Macht 
zu teil werden lassen. Was sollst du mit dem Holze? 
Gehe rasch hin!" Der Knabe erwiderte: „Gut!" Nach- 
dem er das Erwiderungslied gelernt, bezeigte er jenem 
seine Ehrfurcht und sagte ihm: „Ehrwurdiger Herr, 
bleibet noch hier, bis ich den Konig herbeirufe." Dann 
ging er rasch fort, begab sich zu seiner Mutter und 
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sagte zu ihr; „Mutter, wasche mich rasch und schmilcke 
mich; ich werde dich aus deiner Armut befreien." 

Gebadet und geschmiickt ging er dann an das Tor 
des koniglichen Palastes und sagte: „Edler Ttlrhiiter, 
melde dem Konig, dafi ein Knabe gekommen ist und 
am Palasttore steht um mit ihm zusammen das Lied 
zu singen." Jener ging rasch bin und meldete es dem 
Konige. Dieser liefi ihn mit den Worten: „Er mOge 
kommen" zu sich rufen und sagte dann zu ihm : „Mein 
Sohn, du willst mit mir das Lied singen?" „Ja, oFiirst," 
antwortete der Knabe. „So singe also," fuhr der Konig 
fort. Doch der Knabe erwiderte: „0 Ftirst, ich will 
nicht an diesem Orte singen. Lasse aber in der Stadt 
die Trommel herumgehen und lasse die Leute sich ver- 
sammeln; inmitten der Volksmenge werde ich singen." 
Der Konig tat so, setzte sich in einem reichgeschmUckten 
Pavilion auf die Mitte seines Polsters, liefi auch dem 
Knaben einen entsprechenden Sitz geben und sagte dann : 
,Jetzt singe dein Lied." Doch der Knabe antwortete- 
„0 Furst, singet Ihr zuerst; dann werde ich das Er- 
widerungslied singen." Indem darauf der KGnig zuerst 
sang, sprach er folgende Strophe: 

„Von wem ich’s hort’, dem geb’ ich hundert 
und dem, der Sonaka sah, tausend. 
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„In welchem Lande aber war es, 
in welchen Reichen, welchen Stadten? 

Wo hast du Sonaka gesehen? 

Sage mir dies auf meine Frage!“ 

„ Grade in deinem Reiche, Konig, 
und auf dem Boden deines Parkes, 
da stehen hochstammige Salas 
dunkelblau glanzend, schon zu sehen; 

sie gleichen Wolken, ganz entzuckend, 
eng sind gelehnt sie aneinander; 
an deren Fufi ruht Sonaka 
ganz in Ekstase , frei von Weltlust, 
voll Ruhe, wahrend diese Welten 
von Sinnenlust in Flammen stehn.“ 

Drauf machte sich der Konig auf 
mit seinem vierteiligen Heere; 
den Weg liefi er ganz eben machen 
und ging dann hin zu Sonaka. 

Als er in seinen Park gelangte 
und wandelte im groBen Walde, 
da sah er sitzen Sonaka 
voll Ruhe, wahrend alles brannte."^) 

Ohne ihm seine Ehrfuicht zu bezeigen setzte er sich 
zur Seite; und da er wegen seiner Freude an den Lusten 
ihn fiir arm hielt, sprach er folgende Strophe: 

„Armlich furwahr ist dieser Monch, 
kahlkSpfig, ins Gewand gehiillt; 
und ohne Mutter, ohne Vater 
ruht er hier an des Baumes Fufie.“ 

Als Sonaka dies Wort vernommen 
entgegnete er folgendes: 

,,Nicht arm ist, Konig, wer die Tugend 
an seinem eignen Leib betatigt. 


*) Namlich vom Feuer der Luste, wie in der vorletzten 
Strophe schon gesagt. 

D utoi t , Jatakain. 


17 
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Doch wer die Tugend aufier acht laBt 
und sich der Untugend ergibt, 
der ist, o Konig, arm und schlecht 
und kommt zu einem bosen Ende.“ 

So tadelte er den Bodhisattva. Dieser aber stellte 
sich, als merke er nicht, dab jener ihn getadelt babe; 
er nannte seinen Namen und sein.Geschlecht und sprach, 
indem er eine liebenswiirdige Unterhaltung mit ihm be- 
gann, folgende Stophe: 

„Arindama, so ist mein Name, 

Konig von Kasi nennt man mich. 

Geht es wohl auch dem Herren gut, 
da du hierher kamst, Sonaka?" 

Darauf entgegnete ihm der Paccekabuddha: „0 
GroBkonig, nicht nur hier, sondern auch wenn ich 
anderswo mich aufhalte, geht es mir nicht schlecht." 
Und er begann ihm die folgenden Strophen zu sagen 
liber das Glilck der Asketen: 

„Bestandig wahrt das Gliick des Monches, 
der ohne Geld und ohne Haus. 

Sie gehn nicht in die Vorratskammer, 
an ihre Schussel, ihren Krug; 
der andern Vorrate sie suchen 
und nahren sich damit, die Frommen. 

Ein zweites Gliick gibt’s fur den Monch, 
der ohne Geld und ohne Haus: 
die Gabe darf er ungetadelt 
verzehren, niemand hindert ihn. 

Ein drittes Gliick gibt’s fiir den Monch, 
der ohne Geld und ohne Haus: 
in Ruhe darf er seine Gabe 
verzehren, niemand hindert ihn. 
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Ein viertes Gliick gibt’s filr den Mdnch, 
der ohne Geld und ohne Haus; 
frei wandelt er bin durch die Lande 
und keine Fessel gibt's fur ihn. 

Ein fiinftes Gliick gibt’s fiir den Monch, 
der ohne Geld und ohne Haus; 
mag auch die Stadt in Flammen stehn, 
fiir ihn kann nichts darin verbrennen. 

Ein sechstes Gliick gibt’s fiir den Monch, 
der ohne Geld und ohne Haus: 
mag auch das Land gepliindert werden, 
von ihra kann man ja doch nichts rauben. 

Ein siebtes Gliick gibt’s fiir den Monch, 
der ohne Geld und ohne Haus: 
auf einem Weg, wo Rauber hausen, 
und auch bei anderen Gefahren 
da wandeln mit Gewand und Schale 
in Sicherheit die Heiligen. 

Ein achtes Gliick gibt’s fiir den Monch, 
der ohne Geld und ohne Haus: 
wohin er immer sich entfernt, 
geht er ohne sich umzublicken." 

So erkliirte der Paccekabuddha Sonaka die acht 
Gluckseligkeiten eines Asketen; dariiber hinaus ware er 
aber imstande gewesen noch hundert oder tausend oder 
auch unzahlige andere Gltickseligkeiten des Asketentums 
anzufiihren. Weil aber der Konig an den Liisten seine 
Freude hatte, unterbrach er diese Aufzahlung mit den 
Worten: „Mich verlangt nicht nach den Gltickselig- 
keiten des Asketenlebens;" und um seine Anhanglich- 

keit an die Liiste zu verkundigen sprach er; 

17 * 
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„Viel sind diese Gliickseligkeiten, 
die du verkiindet hast, o Monch. 

Ich aber, der nach Liisten gierig, 
wie konnt’ ich, Sonaka, so tun? 

Der Menschen Liiste sind mir lieb, 
doch lieb’ ich auch des Himmels Freuden. 
Auf vvelche Art konnten wir wohl 
die beiden Welten uns ge\vinnen?“ 

Darauf sprach zu ihm der Paccekabuddha: 

„Die Manner, die nach Lust begierig, 
die lusterfreut, nach Lust geneigt, 
kommen an einen schlimmen Ort, 
nachdeni sie ihre Siinden taten. 

Doch vver die Luste aufgegeben, 
sich freigemacht hat, niemand furchtet, 
des Geistes Sammiung hat erreicht, 
der komnit an keinen schlimmen Ort. 

Ein Gleichnis werde ich dir bringen; 
hbre darauf, Arindama! 

Denn auch aus einem Gleichnis merken 
den Sachverhalt manchmal die Weisen. 

Als auf dem Ganges einen Leichnam 
dahin sah treiben auf der Flut 
die Krahe, dachte sie bei sich, 
die Einsichtslose, schwach ira Denken: 

,’Nen Wagen hab’ ich da erhalten 
und Speise bietet er in Menge; 
hier werd’ ich Tag und Nacht verbleiben, 
daran nur hab’ ich meine Freude.' 

Indem das Fleisch des Elefanten 
er afi und Gangeswasser trank, 
wobei er Walder sah und Tempel, 
entfernt’ sich nicht von dort der Vogel. 
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So fuhite ihn der Ganges mit sich, 
freudeberauscht iiber den Leichnam, 
und nahm ihn mit ins Meer hinein, 
dort wo der Vogel harrt Verderben. 

Als seiner Nahrung nun beraubt 
der Vogel und ins Wasser fiel, 
land er im Westen nicht noch Osten, 
im Norden nicht und nicht im Stiden 

zu seiner Zuflucht eine Insel, 
dort wo der Vogel harrt Verderben; 
er stiirzte in das Meer hinunter 
wie einer, der die Kraft verloren. 

Darauf kamen des Meeres Fische, 
Seeungeheuer, Krokodile, 
bezwangen ihn und fraSen ihn, 
der zappelnd nicht mehr fliegen konnte. 

Geradeso hast du, o Konig, 
und alle andern, die nach Lusten 
sind gierig und sie nicht ausspeien, 
dieselbe Weisheit wie die Krahe. 

Dies ist fur dich ein Gleichnis, Konig, 
geniacht um dir das Heil zu zeigen; 
du wirst es merken, je nach dem 
du danach handelst oder nicht." 

Nachdem er jenen so durch dies Gleichnis ermahnt 
hatte, sprach er jetzt um diese Ermahnung noch recht 
zu befestigen folgende Strophe: 

„Einmal oder auch zweinial redet, 
wer sich der andern will erbarmen; 
doch weiter wird er nicht mehr sprechen, 
wie es der Sklave macht beim Herren." 

Folgende Strophe sprach der vollig Erleuchtete: 

„Nach diesen Worten sich entfernte 
Sonaka, der unendlich weise. 
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und durch den Luftraum flog er fort, 
nachdem den Fiirsten er belehrt.“ — 

Der Bodhisattva blieb stehen und schaute ihm nach, 
wie er durch die Luft dahinflog, solange er ihn noch 
sehen konnte; als er aber aus seinem Gesichtskreise 
verschwunden war, da machte er sich Vorwiirfe und 
dachte bei sich: „Dieser Brahmane, der doch von 
niederer Abkunft ist^, hat iiber das Haupt von mir, 
der ich einer ununterbrochenen Linie von Fiirsten ent- 
stamme, den Staub von seinen Fiifien herabgestreut, 
ist in die Luft hinaufgeflogen und fortgezogen. Auch 
mir kommt es zu heute noch fortzuziehen und die Welt- 
flucht zu betatigen." Und da er die Herrschaft nieder- 
zulegen und die Welt zu verlassen wiinschte, sprach er 
folgendes Strophenpaar: 

„Wo sind denn jene Kdnigsmacher-), 
die Wagenlenker zeichenkundig? 

Ich will die Herrschaft niederlegen; 

nicht mehr verlangt mich’s nach dem Throne. 

Noch heut' werd’ ich die Welt verlassen; 
wer weifi, ob er nicht morgen stirbt? 

Dafi ich nicht wie die dumme Krahe 
in die Gewalt der Ltiste kornrne!" 

Als seine Minister horten, wie der Konig so seine 
Herrschaft niederlegte, sprachen sie: 

„Du hast doch einen jungen Sohn, 
den DIghavu, den Reichsvermehrer! 

Ihm lafi’ die Konigsweihe geben, 
dieser soli unsej Konig sein!“ 

*) Im Verhaltnis zu ihm, dem Konig aus der Kriegerkaste- 
ein sehr selten vorkommender Vergleich. 

Hier wohl in wortlichem Sinne zu verstehen von denen 
die ihn einst zum Konig gemacht hatten. 
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(Die nachsten Strophen, von der vom Konige ge- 
sprochenen Strophe angefangen, sind der Reihe nach 
in ihrem gegenseitigen Verhaltnis zu verstehen). 

„Bringet mir rasch den Prinzen her, 
den Dighavu, den Reichsv^ermehrer ! 

Man gebe ihm die Konigsweihe, 
dieser soli euer Konig sein.“ 

Drauf brachte man herbei den Prinzen, 
den Dighavu, den Reichsvermehrer; 
als er ihn sab, da sprach der Konig 
zu seinem einz’gen, beben Sohn: 

,,Von Dorfern voile sechzigtausend, 
mit alien Giitern angefullt, 
nimm alle sie, mein Sohn, entgegen; 
die Herrschaft iibertrag’ ich dir. 

Noch heut’ werd' ich die Welt verlassen; 
wer weifi, ob er nicht morgen stirbt? 

Dafi ich nicht wie die dumme Krahe 
in die Gewalt der Liiste falle. 

Von Elefanten sechzigtausend, 
mit alleni Schmuck herrlich geziert, 
mit goldnen Giirteln Elefanten, 
mit goldnem Zaumzeug auch geschmiickt, 
am Riicken tragend ihre Ftihrer 
mit Lanzen, Haken in der Hand — 
nimm alle sie, mein Sohn, entgegen; 
die Herrschaft iibertrag’ ich dir. 

Noch heut werd’ ich die Welt verlassen; 
wer weifi, ob er nicht morgen stirbt? 

Dafi ich nicht, wie die dumme Krahe, 
in die Gewalt der Luste falle. 

Von Rossen voile sechzigtausend, 
mit allem Schmuck herrlich geziert, 
von Abkunft lauter edle Pferde, 
die Sindhurosse rasch im Lauf, 
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am Rticken tragend ihre Lenker 
mit Schwert und Bogen in der Hand — 
nimm alle sie, mein Sohn, entgegen; 
die Herrschaft iibertrag’ ich dir. 

Noch heut’ werd’ ich die Welt verlassen 
wer weifi, ob er nicht morgen stirbt? 
Dafi ich nicht, wie die dumme Krahe, 
in die Gewalt der Luste falle. 

Von Kriegerwagen sechzigtausend, 
stark angeschirrt, besteckt mit Fahnen, 
mit Panther- und mit Tigerfellen 
und reich verziert mit allem Schmuck, 

auf ihnen stehen ihre Lenker 
mit Bogen in der Hand und Schilden — 
nimm alle sie, mein Sohn, entgegen; 
die Herrschaft iibergeb’ ich dir. 

Noch heut’ werd’ ich die Welt verlassen 
wer weifi, ob er nicht morgen stirbt? 
Dafi ich nicht, wie die dumme KrShe, 
in die Gewalt der Liiste falle. 

Dazu der Kiihe sechzigtausend 
von roter Farbe, stierbegleitet, 
nimm alle sie, mein Sohn, entgegen; 
die Herrschaft ubergeb’ ich dir. 

Noch heut’ werd’ ich die Welt verlassen 
wer weifi, ob er nicht morgen stirbt? 
Dafi ich nicht, wie die dumme Krahe, 
in die Gewalt der Liiste falle. 

Dazu von Frauen sechzehntausend, 
mit allem Schmuck herrlich geziert, 
mit bunten Ringen an den Handen, 
mit Edelstein- und Perlohrringen — 
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nimm sie alle sie, mein Sohn, entgegen; 
die Herrschaft iibertrag’ ich dir. 

Noch heut’ werd’ ich die Welt verlassen; 
wer weifi, ob er nicht morgen stirbt? 

Dafi ich nicht, wie die dumme Krahe, 
in die Gewalt der Luste falle.“ 

„Als ich noch jung war, lieber Vater, 
starb mir die Mutter, wie ich horte, 
und ohne dich, du lieber Vater, 
vermag ich weiter nicht zu leben. 

Wie einem Elefant im Walde 
sein Junges nachfolgt hinterdrein, 
wenn er im Bergesdickicht wandelt, 
an ebnen und unebnen Orten, 

so werde ich auch dir nachfolgen 
mit deiner Schale‘) hinterdrein. 

Ein guter Trager-) will ich werden 
und. nicht dir schlecht zu tragen sein.“ 

,,Wie, wenn ein Schiff auf hohem Meere 
von Kaufleuten, die Geld erstreben, 
von einem Hindernis^) erfafit wird, 
die Kaufleute zugrunde gehn, 

so steht auch dieser Ungliickssohn 
mir hinderlich im Wege nur. 

Bringet zu dem Palaste mein 

den Prinzen hier, den Reichsvermehrer! 


Der Asket geht umher mit der Almosenschale in der Hand 
so gut wie der buddhistische Monch. 

’) Es kann auch heifien .,gut zu tragen"; ebenso ist im fol- 
genden Verse auch eine doppelte Bedeutung. 

^ „vohara“ heifit eigentlich Geschaft; der Kommentator er- 
klart das Wort hier als ,,Meerungeheuer" Oder „Wasserdamon“ 
Oder „Wirbel‘‘. 
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Dort werden mit beringten Handen, 
wie den Sakka die Gottermadchen, 
die schonen Frauen ihn erfreuen; 
an ihnen wird er sich ergotzen." 

Drauf brachten sie den Prinzen bin 
zu dem Palast, den Reichsvermehrer ; 
als sie ihn sahn, die Madchen sagten 
zu Dighavu, dem Reichsvermehrer: 

„Bist du ’ne Gottheit, ein Gandharva 
Oder Sakka Purindada?i) 

Wer bist du oder wessen Sohn? 

Wie konnen wir dich kennen lernen?“ 

„Nach mir verlangt ihr; Heil sei euchl 
Ich werde euer Gatte werden.“ 

Darauf sagten daselbst die Madchen 
zu Dighavu, dem Reichsvermehrer: 
„Wohin gelangte denn der Konig? 

Wohin ist er von hier gekommen?" 

,,Den Schmutz der KOnig hat verlassen, 
auf festen Grund ist er gelangt; 
die grofie Strafie er erreichte, 
die dornenlose, dickichtfreie. 

Und ich bin auf den Weg gekommen, 
der zu den Straforten mich hinfiihrt, 
wo ich zu schlechtem Ziel gelange 
voll von Gestriipp, bedeckt mit Dornen." 

„Zum guten Ziel kamest du, Konig, 
wie zu des Lowen Felsenhohle. 
Beherrsche uns, o groBer Konig; 
iiber uns alle bist du Herr.“ 


Ein Beiname des Indra, wdrtlich wohl so viel als „Stadte- 
geber“. 
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Nachdem sie so gesprochen, liefien sie alle Instru- 
mente ertonen und ftihrten mannigfache Tanze und Ge- 
sange auf. Gro6 war die Pracht; von der Ehrung be- 
rauscht gedachte er nicht mehr an seinen Vater. Nach- 
dem er aber in Gerechtigkeit die Herrschaft gefiihrt 
hatte, gelangte er an den Ort seiner Verdienste. Der 
Bodhisattva jedoch betatigte die Ekstase und die Er- 
kenntnisse und ^\^lrde ein Bewohner der Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, fugte er hinzu: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, son- 
dern auch friiher schon fuhrte der Vollendete die grofie 
Weltentsagung aus,“ und verband hierauf das Jataka mit 
folgenden Worten: „Damals ging der Paccekabuddha zum 
vdlligen Nirvana ein, der Sohn war der Prinz Rahula, der 
KSnig Arindama aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Sonaka. 


530. Die Erzahlung von Samkicca. 

„AIs er den KOnig sitzen sah.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Mangowalde des Jivaka von Savatthi 
verweilte, mit Beziehung auf den Vatermord des Ajata- 
sattu. Als dieser namlich auf Veranlassung des Devadatta 
auf sein Wort hin seinen Vater getotet hatte, horte er, wie 
Devadatta am Ende der Spaltung der Gemeindei), als seine 
Gefolgschaft verloren gegangen war, von einer Krankheit be- 
fallen wurde und sich um den Vollendeten um Verzeihung 
zu bitten auf einer Sanfte nach Savatthi begab, aber am 
Tore des Jetavana in die Erde versunken war. Da dachte 
er: „Weil Devadatta ein Feind des vollig Erleuchteten 
geworden, ist er in die Erde versunken und in die Holle 
gekommen. Auch durch mich wurde mein Vater, ein recht- 
liebender Konig der Gerechtigkeit, getotet; vielleicht werde 
auch ich in die Erde versinken." Voll Furcht fand er keine 
Befriedigung mehr tiber seine konigliche Pracht. Sobald 

*) Vgl. dazu „Leben des Buddha", S. 185 ff. Die andere Er- 
zahlung von dem Mordversuch des Ajatasattu und dera Tode des 
Devadatta steht nur in jiingeren Texten. 



er dachte: „Ich will ein wenig schiafen“ und kaum in 
Schlafversunken war, stand erwiederauf, indem er Schreckens- 
tone ausstiefi, als wurde er auf eine neun Meilen dicke 
Erzflache geworfen und mit eisemen Pfahlen zerstoBen oder 
als W'urde er von Hunden gebissen und aufgefressen. 

Eines Tages, in der Vollmondsnacht am vierzehnten 
des Monatsi), betrachtete er von der Schar der Minister 
umgeben seine Ehrung; da dachte er: „Die Ehrung meines 
Vaters war noch grofierals diese; und einen solchen Tugend- 
konig babe ich auf Veranlassung Devadattas getotetl" A\ ah- 
rend er so dachte, entstand in seinem Korper ein Brennen; 
sein ganzer Leib war von Schweifi benetzt. Darauf dachte 
er: „Wer befreit mich von dieser Furcht?*' Da kam ihm 
der Gedanke: „Aufier dem mit den zehn Kraften Aus- 
gestatteten gibt es keinen anderen" und er dachte: „Ich 
habe mich schvver gegen den Vollendeten versiindigt; wer 
wird mich zu ihm fiihren und mich ihm zeigen?“ Da 
merkte er: ,,Niemand anderer aufier JIvaka." -) 

Indem er eine List gebrauchte, damit dieser hingehe 
und ihn mitnehme, stieB er den begeisterten Ausruf aus: 
„EntzQckend fQrwahr ist die klare Nachtl“, und ftigte hin- 
zu: „Welchen Asketen oder Brahmanen werden wir heute 
noch ehren?“ Als nun die SchQler der friiheren Sekten'^) 
die Vorzuge ihrer Sektenhaupter aufzahlten, nahm er ihre 
Worte nicht an, sondern fragte Jivaka. Da dieser die Tu- 
genden des Vollendeten pries und hinzufiigte: „Ihn, den 
Erhabenen, moge der Fiirst ehren,“ lieB er,Elefantengespanne 
herrichten und begab sich nach dem Mangowalde des Ji- 
vaka. Hier ging er zu dem Vollendeten hin und begrufite 
ihn ehrfurchtsvoll. 

Nachdem er mit dem Vollendeten ein liebenswurdiges 
Gesprach begonnen, fragte er nach der Frucht des Asketen- 
lebens in dieser Welt und horte darauf die siifie Predigt 
des Vollendeten von den Fruchten des Asketenlebens. Am 
Ende des Lehrstucks verkundete er, daB er Laienbruder 
sein wolle, bat den Vollendeten um Verzeihung und ent- 
fernte sich hierauf. — Von da an spendete er Almosen, 
hielt die Gebote, verkehrte in Eintracht mit dem Voll- 


') Wahrscheinlich ist das Vollmondsfest im Fruhlingsraonat 
Kattika gemeint. 

’) Der Leibbarbier des Konigs, ein treuer Anhanger Buddhas. 
Francis schlagt vor „purana“ grofi zu schreiben und dies 
auf den auch im Jataka 528 genannten Purana-Kassapa zu beziehen. 
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endeten und horte der siifien Vcrkiindigung der Lehre zu. 
Durch die Eintracht mit seinem tugendhaften Freunde aber 
verier er seine Furcht; das Haarstrauben horte auf und 
er erhielt die Beruhigung wieder. Mit Gliick betatigte er 
die vier edlen Pfade. 

Darauf begannen eines Tages die Monche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, Ajatasattu war, weil 
er seinen Vater ermordet hatte, in Furcht geraten. In 
seinem koniglichen Glanz fand er keine Befriedigung und 
war ungliicklich bei alien edlen Betatigungen. Jetzt aber 
ist er durch den Vollendeten infolge seiner Eintracht mit 
einem tugendhaften Freunde von Furcht befreit worden 
und geniefit wieder das Gluck der Herrschaft." Da kam 
der Meister und fragte; ,,Zu welcher Unterhaltung, ihr 
Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?“ AIs sie 
antworteten: ,,Zu der und der“, sprach er: „Nicht nur 
jetzt, ihr Mdnche, sondern auch schon fruher verilbte dieser 
einen Vatermord und kam durch mich wieder zu Ruhe 
und Gluck." Nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem erhielt zu Benares der Konig Brahmadatta 
einen Sohn, namens Prinz Brahmadatta. Damals nahm 
der Bodhisattva im Hause des Hauspriesters seine Wieder- 
geburt; als er geboren war, gab man ihm den Namen 
Prinz Samkicca. Die beiden wuchsen im Palaste des 
Konigs zusammen auf und wurden gegenseitig Freunde. 
Als sie herangewachsen waren, gingen sie nach Takka- 
sila, erlernten dort alle Kunste und kehrten dann nach- 
hause zuruck. Darauf ubertrug der Konig seinem Sohne 
die Stelle des V'izekonigs; der Bodhisattva aber weilte 
immer bei dem Vizekonig. 

Eines Tages aber sah der Vizekonig die grofie Ehrung, 
die seinem Vater zu teil wurde, als er sich in den Park 
begab um sich dort zu ergehen, und bekam Verlangen 
danach. Er dachte: „Mein Vater gleicht einem Bruder 
von mir. Wenn ich seinen Tod erwarte, vverde ich 
erst in raeinem hohen Alter die Herrschaft erhalten. 
Wenn ich aber erst dann den Thron besteige, was hat 



das fur einen Zweck? Ich werde meinen Vater toten 
und selbst die Herrschaft ergreifen." Und er teilte dem 
Bodhisattva diese Sache mit. Der Bodhisattva aber 
hielt ihn zuriick mit den Worten; „Mein Lieber, der 
Vatermord ist eine schwere Last und fiihrt zur Holle. 
Das kann man nicht tun; tue es nicht!" 

Als er es ihm aber immer wieder erzahlte und zum 
dritten Male von ihm zuriickgehalten wurde, besprach 
er es mit seinen Begleitern. Diese stimmten zu und 
dachten uber ein Mittel nach zur Totung des Konigs. 
Als der Bodhisattva diese Begebenheit erfuhr, dachte 
er: „Ich will nicht mit diesen zusammen sein.“ Ohne 
sich von seinen Eltern zu verabschieden verliefi er durch 
das Haupttor die Stadt, zog in den Himalaya und be- 
tatigte hier die Weltflucht der Weisen. Er erlangte 
die Fahigkeit zur Ekstase und die Erkenntnisse und 
lebte dort, indem er sich von denWurzeln und Fruchten 
des Waldes nahrte. 

Als dieser aber fortgegangen war, totete der Prinz 
seinen Vater und genoB nun grofie Ehrung. Auf die 
Kunde jedoch, da6 der junge Samkicca die Weltflucht 
der Weisen betatigt habe, zogen viele Sohne aus edlen 
Familien fort und wurden bei ihm Asketen. Von einer 
grofien Schar von Asketen umgeben, weilte der Bodhi- 
sattva dort, die samtlich die Vollendungen erlangt hatten. 

Nachdem aber der KOnig seinen Vater getotet und 
eine kurze Zeit hindurch das Gliick der Konigsherrschaft 
genossen hatte, bekam er von da an Furcht, empfand 
keine Beiriedigung inehr und war wie einer, der in der 
Holle Muhen erdulden mu6. Da erinnerte er sich an 
den Bodhisattva und er dachte: „Mein Freund hielt 
mich zuriick mit den Worten: ,Der Vatermord ist eine 
schwere Last'; als er es aber nicht fertig brachte, dafi 
ich seine Worte annahm, machte er sich selbsf frei von 
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Schuld und entfloh. Wenn er hier gewesen ware, hatte 
er mich den Vatermord nicht ausfuhren lassen. Auch 
diese meine Furcht wtirde er mir nehmen. Wo weilt 
er wohl jetzt? Wenn ich seinen Aufenthaltsort kennte, 
wiirde ich ihn zu mir rufen lassen. Wer konnte mir 
seinen Aufenthaltsort verkiindigen?" Von da an sprach 
er in seinem Harem wie in der Konigsversammlung 
immer von dem Ruhme des Bodhisattva. 

Als so eine Zeit vergangen war, dachte der Bodhi- 
sattva: „Der Konig gedenkt an mich; ich mu6 dorthin 
gehen, ihm die Wahrheit verkiinden und, wenn ich ihn 
dadurch von seiner Furcht befreit habe, wieder zuriick- 
kehren." Nachdem er ftinfzehn Jahre im Himalaya ge- 
weilt, begab er sich, umgeben von funfhundert Asketen, 
durch die Luft dorthin, stieg in einem Parke namens 
Dayapassa auf die Erde hinab und setzte sich, von der 
Asketenschar umgeben, auf der Steinplatte nieder. Als 
ihn der Parkwachter sah, fragte er ihn: „Herr, wie 
heifit der Meister der Schar?" Als er hbrte, es sei der 
weise Samkicca, und ihn auch selbst erkannte, sagte er 
zu ihm: „Herr, bleibet so lange hier, bis ich den KOnig 
herbeibringe; unser Konig wiinscfat Euch zu sehen." 
Er bezeigte ihm seine Verehrung und ging rasch nach 
dem Palaste des Konigs, wo er dessen Ankunft dem 
Konig meldete. Darauf begab sich der Konig zu dem 
Weisen, erwies ihm alle Ehrung, die ihm zustand, und 
legte ihm eine Frage vor. 

Um diesen Sachverhalt zu verkundigen sprach der Meister: 

„Da er den Konig sitzen sah, 
den Landesherrscher Brahmadatta, 
da sprach er folgendes zu ihm, 
zu dem von Mitleid er erfullt war 

,Jener Samkicca ist gekommen, 
von den Asketen hoch verehrt. 
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Drum gehe eilends hin zu ihm; 
besuche rasch den groBen Weisen.* 

Darauf bestieg der Konig eilig 
den wohlbespannten Kriegeswagen ; 
umringt von Freunden und Ministern 
begab sich fort der Landesvater. 

Es legt' ab die fiinf Auszeichnungen 

der KasOeute Reichsvermehrer, 

das Diadem , den Yakschweifwedel, 

das Schwert, den Sonnenschirm, die Schuhe^). 

Der Konig stieg herab vom Wagen 
und legt’ zur Seite seine Schatze ; 
dann ging er zu Samldcca hin, 
der im Parke Da 3 'apassa safi. 

Nachdem der Konig ihn getroffen, 
tauscht’ er Begrufiung mit dem Weisen 
und sie gedachten vieler 'Worte; 
dann setzte er sich ihm zur Seite. 

Als er ihm nun zur Seite safi 
und glaubte, dafi die Zeit gekommen, 
begann er Fragen vorzulegen 
Uber die Folgen bdser Taten: 

jSamkicca frage ich, den Weisen, 
der von den Weisen hoch geehrt, 
der sitzt im Dayapassa-Parke, 
gefolgt von der Asketen Schar: 

Wohin gelangen nach dem Tode 
die Manner, die das Recht verletzten? 

Gar schwer hab’ ich das Recht verletzt; 
sage mir dies auf meine Frage'. “ 

Um dies zu ofifenbaren sprach der Meister: 

„Und Sarnkicca der Weise sprach 
zum Landesherrscher uber Kasi, 
der im Park Daj^apassa safi: 

,0 grofler Konig, hore mich! 

') Dies sind die funf Abzeichen des Konigtums- die Schuhe 
waren aus Gold. 
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Wenn dem, der in der Irre geht, 
den rechten Weg ein andrer zeigt 
und er nach dessen Worten tut, 
so find’t er keinen Dom am Weg. 

Wenn dem, der Unrecht hat getan, 
das Recht ein anderer verkiindet 
und er nach dessen Worten handelt, 
so bleibt er von der Holle frei.“‘ 

Nachdem er ihm so eine Ermahnung gegeben, 
sprach er noch dazu um ihm die Wahrheit zu verkiinden: 

„Das Recht, Grofikonig, ist der Weg, 
ein Irrweg aber ist das Unrecht; 
das Unrecht in die Holle fiihrt, 
doch in den Himmel bringt das Recht. 

Die Manner, die Unrecht begehen, 
o Konig, die im Unrecht leben, 
wohin sie kommen in der Holle 
nach ihrem Tode, hore jetzt. 

Sanjiva sowie Kalasutta, 

Samghata, die zwei Roruvas, 
dann die groBe Avici-Holle, 

Tapana und Patapana: 

Dies sind die acht bekannten Hollen, 
wo es gar schwer herauszukommen, 
von solchen voll, die grausani waren; 
jede enthalt noch sechzehn Hollen i), 

wo Geizige gequdlt sind, schrecklich, 
von Feuer funkelnd, furchterregend, 
daB sich die Haare strauben, furchtbar, 
Schrecken und Angst verursachend, 

') Man nimmt auch sonst in den indischen Quellen meist acht 
grofie und 128 kleine Hollen an. 

Dutoit, Jatakam. V. 


IS 
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mit vier Abteilen und vier Toren, 
wohl abgeteilt und abgegrenzt, 
von Eisenmauern rings umgeben, 
mit Eisen ringsum eingeschlossen. 

Ihr Boden ist aus Erz gefertigt, 
von Feuersglut ist er gehartet; 
nach alien Seiten hundert Meilen 
weit stehen sie und strahlen Glut. 

Und jene stiirzen in die Holle, 
die Fiifie oben, Kopf nach unten, 
die sich verstindigten an Weisen, 
an den BuBern, den wohlbezahmten. 

Gewunden werden sie gebraten, 
so klein wie Fischstiicke gemacht 
auf unzahliger Jahre Dauer, 
die Manner, die Siinden begingen. 

Mit ihrem Korper, der verbrannt wird, 
bestandig drinnen oder draufien 
gelangen sie nicht an das Tor, 
sie, die der Kpll’ entrinnen wollen. 

Zum Osttor laufen sie zuerst, 
dann laufen sie zum Westtor bin; 
auch nach dem Norden laufen sie 
und nach dem SCiden geht ihr Lauf. 
An welches Tor sie immer kommen, 
das schlieBen grad die Gotter zu. 

Und viele tausend Jahre lang 
die Leute, die die Holl’ bewohnen, 
strecken die Arme aus und weinen, 
da sie zu groBem Leid gelangt. 

Wie eine Giftschlange voll Zorn 
mit ihrer Kraft schwer zu besiegen, 
greife man nicht die Braven an, 
nicht die bezahmten, heil’gen BuBer. 
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Der riesige, vveitherrschende 
Ajjuna, FOrst der Kekakas, 
der tausendarm’ge ward vernichtet, 
weil Gotama er angegrifFen. 

Den fleckenlosen Vaccha Kisa^) 
mit Schmutz bestreute Dandaki; 
entwurzelt ward er wie ’ne Palme 
und ganz vernichtet wurd’ der Konig. 

Den Stolz verier der Mejjha-Konig -) 
wegen des ruhmvollen Matahga; 
samt seinen Lenten ging er unter, 
das Reich von Mejjha war gevvesen^j. 

Kahhadipayana den Weisen^) 
Andhakavenhus Sdhne qualten; 
drum tdteten sie sich mit Keulen 
und kamen drauf zu Yamas Reich '). 

Von einem Weisen ward verflucht 
Cecca, der in der Luft sonst wandelt’; 
zur Erde sturzt’ der Niedrige, 
nachdem sein Ende war gekommen'^j. 

Darum auch preisen nicht die Weisen, 
wenn seinem Wunsche man sich hingibt; 
doch wessen Herz ist ohne P'alsch, 
der kann das Wort der Wahrheit sprechen. 


b Dieser Weise heifit sonst Kisavaccha: vgl. Jataka 423 
(Band VI, S. 512) und besonders Jataka 522 (oben S. 138 — 141), 
wo auch einige andere der hier genannten Konige angefuhrt sind. 
’) Vgl. Jataka 497; Band IV, S. 455—473; besonders 472!. 

D. h. das Reich wurde in eine Wildnis verwandelt und 
war kein Reich mehr. 

b Vgl. Jataka 454; Band IV, S. 103 ft', 
b Yama ist der Todesgott: sein Reich ist die Holle. 
b Cecca ist derselbe Name wie Cetiya; vgl. Jataka 422 {Band III, 
S. 500—509). 
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Wenn niit verraterischem Sinne 
ein Mann belauert einen Weisen 
des Wissens voll und heil’gen Wandels, 
der kommt hinunter in die Holle. 

Die Leute, die Ehrwiird’ge schelten, 
mit rohen Worten ihnen nahen, 
die werden wie ein Palmenstumpf 
ohne Nachkommen, ohne Erben. 

Wer einen Weltfliicbtling ermordet, 
der seine Pflicht tut und sebr heilig, 
wird in der Kalasutta-Holle 
fiir lange Zeit schrecklich gequalt. 

Und wenn ein Konig ungerecbt 
und wie ein Tier sein Reich zerstort ^), 
wenn er sein Land geplagt, so bufit er 
spater in der Tapana-Hblle-). 

Und hunderttausend Gotterjahre^) 
mu6 er es in der Holle biifien; 
von Flammenmengen rings gefoltert 
empfindet er schreckliche Qual. 

Aus seinem Korper gehn hervor 
weithin strahlende Eeuerflammen; 
die Glieder sind des Eeuers Nahrung 
bis zu den Haar- und Nagelspitzen. 

Mit seinem so verbrannten Korper 
bestandig drinnen wie auch drauBen 
scheint er vom Schmerze uberwaltigt 
wie ein gestoch’ner Elefant'^). 

*) Der Ausdruck ist mir nicht klar. Francis fafit „mago“ als 
Eigenname. Vielleicht heiSt es: wie das Wild den Acker zerstort. 
Tapana heifit Qual, Plage. 

Diese sind jedenfalls langer gedacht als die der Menschen. 
*) Wortlich: der von dem Stachel (des Lenkers) gepeinigte 
Elefant. 


277 


Wer aus Habsucht den Vater totet 
Oder aus Hafi: der Niedrigste 
wird in der Kalasutta-Holle 
daftir gepeinigt lange Zeit. 

Ein solcher wird gekocht in einem Eisenkessel, 
wenn er gekocht und hautlos, stofit man ihn mit 

Spiefien ; 

man macht ihn blind, lafit ihn Urin und Kot verzehren, 
in scharfe Lauge taucht man einen solchen Mann. 

Eine erhitzte runde Eisenkugel 
und lange Pflugscharen, rotgluhende, 
giefien ihm die Damonen in den Mund, 
der weit geoflfnet ist mit Stock und Stricken. 

Auch schwarze Hunde sowie starke Geier^) 
und Rabenscharen , Vogel erzgeschnabelt 
fressen vereint an ihm, dem Zappelnden, 
reifien die Zung’ ihm aus, die blut’gen Brocken. 

Die Brust verbrannt, die Glieder ganz zerbrochen, 

so schlagen die Damonen ihn zu Boden; 

denn dies freut sie; die andern sind im Ungliick. 

In einer so beschaff’nen Holle wohnen, 
die hier auf Erden tbteten den Vater. — 

Und wenn ein Sohn die Mutter totet, 
kommt er von hier in Yamas Reich 
und \deles Leid mufi er erdulden 
zum Lohn lur die begang’ne Tat. 

Denn ubermachtige Damonen 
zerstofien den, der die getotet, 
die ihn gebar, immer aufs neue 
mit Pflugscharen aus Erz gefertigt. 


*) Ich lese mit der einen Handschrift „sabala“ start des sonst 
iiberlieferten „ca bala“. 
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Vo in eignen Korper den Urin, 
das Blut, das in ihin selbst gewesen, 
geben dem Muttermorder sie 
zu trinken, der rot gliiht wie Kupfer. 

Er steht in einen Teich getaucht 
voll Faulnis und gemeiner Leichen, 
der libel riecht von Schmutz und Unrat, 
der aussieht wie geronnen Blut. 

Und Wtirmer dort init ebr'nem Maule 
und grofiem Korper reifien ihm 
die Haut auf und zerbeifien ihn, 
nach seineni Fleisch und Blut begehrend. 

Wenn er in diese Holle kommt, 
die hundert Mann tief, und versinkt, 
so riecht er wie verweste Leichen 
nach alien Seiten hundert Meilen. 

Auch der, der Augen hat, verliert 
die Augen durch diesen Geruch; 
zu solchem Leide, Brahmadatta, 
gelangt, wer seine Mutter totet. — 

Und nach der Khuradhara-Hollei), 
die scharf ist, schwer zu iiberwinden, 
fallen die Leibesfruchtabtreiber 
in die grause VetaranU). 

Dort gibt es Seidenbaum’ aus Eisen 
mit Dornen sechzehn Zoll an Lange; 
auf zwei Seiten hinab sie hilngen 
in die grause Vetaranl. 


’■) Auf Deutsch: Die Rasiermesserholle ; vgl. dazu Jataka 439 
Band IV, S. 4 f. 

-) Der Hdllenflufi. 

’1 Der oft als Parkbaum genannte Baum Bombax hepta- 
phyllum. 
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Gewaltig flammend stehn sie da 
wie Feuerhaufen in der Feme; 
verbrannt vom Feuer ragen sie 
nach oben eine ganze Meile. 

So haften diese in der HoUe, 
gepeinigt von den spitzen Dornen, 
die Weiber, die die Ehe brachen, 

Manner, die fremde Frauen liebten. 

Den Kopf nach unten fallen viele 
herumgedreht, herumgestofien ; 
da liegen sie, durchbohrt die Glieder, 
und wachen in der langen Nacht. 

Wenn dann die Nacht zu Ende ist, 
kommen sie in den ehr’nen Kessel, 
der einem Berge gleicht an GrOBe, 
gluhend von feuergleichem Wasser. 

Also bei Tage wie bei Nacht 
die Lasterhaften , voll von Torheit, 
die eignen Taten niussen btifien, 
die sie dereinst so schlimm getan. 

Und welche Frau, um Geld erkauft, 

verachtet ihren eignen Gatten, 

die Schwiegermutter, den Schwiegervater, 

dazu die alt’re Schwagerin, 

der ziehen sie die Zungenspitze 

heraus mit Haken und mit Stricken. 

Sie niufi die Zunge voll von Wiirmern 
ein Klafter lang an sich selbst sehen 
und kann doch kein Wort damit sprechen; 
in der Tapana-Holle biiBt sie. 

Die Metzger und die Schweineschlachter, 
die Fischer und die Wildverfolger, 
die Rauber, Rindertbter, Jager, 
die in Unehre Ehre suchen, 
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mit Speeren mit eisernen Spitzen, 

mit Schwertern und mit Bogen werden 

getotet sie; kopftiber stiirzen 

sie in den Flufi voll scharfer Lauge. 

Wer {riih und abends iibt Betrug, 
mit Eisenspitzen wird gepeinigt; 
dann mufi er immer das verzehren, 
was andre Elende ausspien. 

Krahen, Schakale sowie Geier, 
auch Raben mit eisernen Schiiabeln, 
die fressen an dem Zappelnden, 
der friiher schwere Siinden tat. 

Wer mit dem Tier totet ein Tier^) 

Oder den Vogel mit dem Vogel, 

mit Schmutz bedeckt gehn diese Bosen 

hinunter in der Holle Grund." 

Nachdem so das grofie Wesen so viele Hollen ge- 
schildert hatte, filgte es, indem es gleichsam eine Off- 
nung in der Erde herstellte und dem Konige die Gotter- 
welt zeigte, folgendes hinzu: 

„Die Guten kommen in den Himmel 
durch ihre guten Werk’ auf Erden. 

Sieh hier die Frucht des guten Werkes: 

Gotter mit Indra und mit Brahma! 

Drum sag’ ich dir, du grofier Konig: 

Wandle gerecht, du Landesherrscher! 

So wandle in Gerechtigkeit, o Konig, 
dab du das gute Werk nicht spater bufiest." 

Nachdem der Konig diese Wahrheitsunterweisung 
des grofien Wesens angehort hatte, bekam er von da 

b Diese Art der Jagd mit Lockvogeln oder auch mit Hetz- 
hunden scheint als die grausamste gegolten zu haben. 
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an Trost und Befriedigung wieder. Da aber der Bodhi- 
sattva noch einige Zeit dort vervveilt hatte, kehrte er 
an seinen Wohnort zuriick. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen, fugte er hinzu: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, son- 
dern auch fruher schon wurde dieser von mir getrostet," 
und verband hierauf das Jataka mit folgenden Worten; 
„Damals war der KOnig Ajatasattu, die Asketenschar war 
die Buddhagemeinde, der weise Samkicca aher war ich." 

Ende der Erzahlung von Samkicca. 


Ende des Satthi-Nipata. 
(XIX. Buch.) 




XX. Buch. 

Sattati-Nipata^). 


531. Die Erzahlung von Eusa. 

„Dieses dein Reich." Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana vervveilte, mit Beziehung auf einen unzu- 
friedenen Mfinch. Dieser namlich, ein Sohn aus edler 
Familie zu Savatthi, hatte der Lehre sein Herz geschenkt 
und war MOnch geworden. Als er eines Tages in Savatthi 
seinen Almosengang machte, betrachtete er, urn ein gQn- 
stiges Vorzeichen zu erhalten, ein geschmiicktes Weib. 
Dadurch wurde er von sinnlicher Lust uberwaltigt und 
fiihrte ein unzufriedenes Leben. Haare und Nagel liefi er 
lang wachsen, sein Korper magerte ab, seine Kleider 
waren beschmutzt, er wurde iiber und uber gelb und an 
seinem Leibe traten die Adern hervor. Und wie in der 
Gotterwelt an den baldigem Tode*) ausgesetzten Gotter- 
sbhnen funf vorausgehende Vorzeichen benierkt werden, 
namlich dab ihre Kranze verwelken, ihre Gewander schmutzig 
werden, an ihrem Korper eine Able Farbe sichtbar wird, 
aus beiden Achselhohlen Schweibtropten hervorkommen 
und dafi sie am Gattersitze keine Freude mehr haben, ebenso 
erkennt man auch an den unzufriedenen Monchen, die der 
Lehre absterben, ftinf Vorzeichen: Die Bluten des Glau- 
bens welken, die Gewander derTugend werden beschmutzt, 
infolge ihrer Unzufriedenheit und ihres iiblen Rufes be- 
kommen sie ein schlechtes Aussehen, der Schweifi der 

’) Auf Deutsch; das Siebziger-Buch. 

D. h. wenn sie ihrer Bestimmung nach bald eine andere, 
meist niedrigere Existenz beginnen mussen. 
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Luste kommt an ihnen hervor und sie haben keine Freude 
mehr daran, am Fufie der Baume des Waldes oder an 
einsamen Platzen sich aufzuhalten. 

Auch an jenem zeigten sich diese Zeichen. Da fiihrte 
man ihn zum Meister bin und zeigte ibn diesem mit den 
Worten: „Dieser Monch ist unzufrieden." Als der Meister 
auf seine Frage, ob dies wahr sei, eine bejahende Antwort 
erhielt, sprach er zu jenem: „Bleibe nicht, o Monch, in 
der Gewalt der sinnlichen Lust. Dies Weibervolk ist schlecht; 
bezwinge dein Verliebtsein in ein Weib, erfreue dich an 
der Ordenslehre! Durch ihre Verliebtheit in ein Weib 
wurden auch die starken Weisen der Vorzeit ihrer Starke 
beraubt und stiirzten in Not und Verderben." Nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Ehedem herrschte im Reiche Malla in der Residenz 
KusavatD) ein Kbnig namens Okkaka in Gerechtigkeit. 
Unter seinen sechzehntausend Frauen hiefi die erste 
Sllavati (= die Tugendhafte), seine erste Gemahlin. 
Diese aber bekam weder einen Sohn noch eine Tochter. 
Deshalb versammelten sich die Stadter und Landbewohner 
am Tore des KOnigspalastes und murrten: „Das Reich 
wird zu grunde gehen, das Reich wird verloren gehen.“ 
Der Konig bffnete das Fenster und fragte: „Solange 
ich regiere, gibt es niemand, der Unrecht tut; warum 
murrt ihr?“ Die Volksmenge antwortete: „Fs ist wahr, 
o Fiirst, es gibt niemand, der Unrecht tut; es ist aber 
kein Sohn vorhanden, der die Dynastie fortpflanzt. Fin 
andrer wird das Reich an sich reifien und es zu grunde 
richten. Bittet daher um einen Sohn, der fahig ist ge- 
recht das Reich zu regieren." Der Konig fragte weiter: 
„Was niufi ich tun, um einen Sohn zu erbitten?" Sie 
antworteten: „Macht zuerst sogleich kleineTanzerinnen'^) 

Ein anderer Name fiir Kusinara, die Stadt, in deren Nahe 
Buddha starb. 

Tanzerin ist auch sonst die Bezeichnung fur die nicht aus 
edler Familie stammenden Frauen des Harems (vgl. Jataka 525 
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auf sieben Tage zu Freimadchen^) und gebet sie frei; 
wenn sie einen Sohn erhalten werden, so ist es gut. 
Andernfalls lasset dann mitdere Tanzerinnen frei und 
dann die altesten Tanzerinnen. Gewifi wird unter so 
vielen Frauen eine Tugendhafte einen Sohn erhalten." 

Der Konig tat nach ihren Worten. Wenn sie dann 
immer am siebenten Tage zuriickkamen, nachdem sie 
sich nach Gefallen erfreut hatten, fragte er sie: „Habt 
ihr einen Sohn empfangen?" Alle antworteten: „Wir 
haben nicht empfangen, o Ftirst." 

Darauf murrten die Stadter abermals. Der Konig 
sprach zu ihnen: „Was murrt ihr? Ich habe nach 
eurem Wort die Tanzerinnen freigelassen ; aber keine 
einzige hat einen Sohn empfangen. Was soli ich tun?" 
Sie erwiderten: „Furst, diese werden lasterhaft sein 
und ohne gute Werke; sie besitzen kein gutes Werk 
um dadurch einen Sohn zu erhalten-). Wenn sie aber 
keinen Sohn erhielten, so gib dich damit nicht zufrieden. 
Deine erste Gemahlin, dieFurstinSilavati, ist derTugend 
voll. Sie gib frei; ihr wird ein Sohn zu teil werden." 
Der Konig stimmte zu und lieB folgendes durch Trommel- 
schlag verkiinden: „Am siebenten Tage von heute ab 
wird der Konig die Fiirstin Silavati zum Freimadchen 
machen und freigeben; die Manner sollen sich versam- 
meln." Und am siebenten Tage liefi er die Konigin 
prachtig schmiicken, fuhrte sie vom Palaste herunter 
und gab sie frei. 


oben S. 180 u. 1881. Die Form ist wohl das Neutrum in kollek- 
tiver Bedeutung. Die Altersbezeichnung bezieht sich nur auf den 
Rang. 

b Vgl. dazu den Ausdruck „Freischuler“ (Band III, S. 319, 
Anm. I). 

b Das Empfangen eines Sohnes wird als eine Frucht guter 
Werke angesehen. 
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\'on der Macht ihrer Tugend aber wurde Gott 
Sakkas Sitz heifi. Als Sakka iiberlegte: „Was ist denn 
dies?" merkte er, 'dafi die Konigin nach einem Sohne 
verlange, und er daclite: „Einer solchen Frau mu6 ich 
einen Sohn verschafFen. Gibt es wohl in der Gotter- 
welt einen, der als Sohn zu ihr pa6t?“ Wiihrend er 
so nachsann, sah er den Bodhisattva. Dieser hatte nilm- 
lich danials im Himmel der dreiunddreifiig Gotter seine 
Lebenszeit zu Ende gebracht und wollte in einer hoheren 
Gotterwelt wiedergeboren werden. Sakka ging an die 
Ttir von dessen Behausung, rief ihn zu sich und sprach; 
„Ehr\vurdiger, du mufit in die Menscbenwelt gehen und 
im Schofie der ersten Gemahlin des Konigs Okkaka 
deine Wiedergeburt nehmen." Nachdem er dessen Zu- 
stimniung erhalten, sagte er noch zu einem zweiten 
Gottersohne: „Auch du wirst ihr Sohn werden." 

Dann dachte er: „Niemand soil ihre Tugend ver- 
letzen"h und er begab sich in der Gestalt eines alten 
Brahmanen nach dem Tore des koniglichen Palastes. 
Eine'grofieVolksmenge hatte sich gebadetund geschmtickt 
am Palasttor versammelt, indem jeder dachte: „Ich 
werde die Konigin erhalten." Als sie aber Sakka sahen, 
riefen sie: „Warum bist du gekommen?" und erhoben 
ein Gelachter. Sakka aber antwortete: „Was tadelt 
ihr mich? Wenn auch mein Korper alt geworden ist, 
so ist doch meine sinnliche Begierde nicht gealtert. Ich 
bin gekommen um, wenn ich Silavati erhalte, sie mit 
mir zu nehmen." Infolge seiner ubernaturlichen Macht 
aber stand er vor alien anderen und kein anderer ver- 
mochte wegen dessen Kraft vor ihn zu kommen. Als 
daher die Konigin mit allem Schmucke geziert aus dem 


’) Die Gotter bzvv. Buddha haben also von der Freigabe einer 
Frau zu diesem Zwecke eine andere Meinung als Kdnig und Volk. 
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Palaste herauskani, fafite er sie an der Hand und ging 
mit ihr fort. 

Da schalten ihn die Leute, die da und dort stan- 
den: „Holla, seht nur, der alte Brahmane geht da mit 
der allerschonsten Konigin fort; er weifi nicht, was sich 
fiir ihn pafit." Auch die Konigin wurde bei dem Ge- 
danken; „Ein Alter hat mich mitgenommen" von Arger, 
Zorn und Ekel erfafit. Als aber der Konig, der an 
seinem Fenster stand und sah, wer wohl die Konigin 
mit sich nehme, dies bemerkte, wurde auch er betriibt. 

Sakka ging nun mit ihr zum Stadttor hinaus und 
erschuf in der Nahe des Tores ein Haus, dessen Tiir 
offen stand und in dem eine Lagerstatte aus Holz her- 
gerichtet war. Da fragte sie ihn: „Ist dies Eure Be- 
hausung?" Er erwiderte: „Ja, Liebe. Frtiher aber war 
ich allein, jetzt sind wir zu zweien. Ich will einen 
Almosengang machen und Reiskorner u. dgl. herbei- 
bringen; du lege dich auf diese Lagerstatte aus Holz!“ 
Nach diesen Worten beriihrte er sie mit sanfter Hand. 
Nachdem er sie von der gottlichen Beruhrung hatte 
durchdringen lassen, liefi er sie sich dort niederlegen; 
durch die Durchdringung mit der gottlichen Beruhrung 
aber verlor sie die Besinnung. Darauf brachte er sie 
durch seine ubernaturliche Macht nach dem Himmel 
der dreiunddreiBig Gotter und legte sie in seinem reich 
geschmiickten Palaste auf ein gottliches Lager. 

Am siebenten Tage erwachte sie. Als sie diese 
Herrlichkeit sah, raerkte sie: „Dies ist kein mensch- 
licher Brahmane. es wird Gott Sakka sein.“ Sakka aber 
safi in dieser Zeit am Fufie des Paricchattaka-Baumes i), 
umgeben von gottlichen Tanzerinnen. Jetzt erhob sich 


*) Der Korallenbaum, Erythmia indica, von dem ein beriihm- 
tes Exemplar in Indras Himmel wuchs. 
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jene von ihrem Lager, ging zu ihm hin, bezeigte ihni 
ihre Ehrfurcht und stellte sich ihm zur Seite. Darauf 
sprach Sakka zu ihr; „Einen Wunsch gewiihre ich 
dir, Fiirstin; wahle!“ Sie antwortete; „So gib mir also, 
o Gott, einen SohnI" Der Gott versetzte: „0 Fiirstin, 
von einem nicht zu reden, zwei Sohne werde ich dir 
geben. Von diesen aber wird der eine weise sein, 
nicht schon, der andere schon, aber nicht weise. Wel- 
chen von ihnen wunschst du als ersten zu haben?“ Sie 
erwiderte; „Den weisen, o Gott!“ 

Der Gott versetzte: „Gut“ und gab ihr ein Kusa- 
Gras 1) sowie ein gdttiiches Gewand, himnilisches Sandel- 
pulver, eine Blute des Paricchattaka-Bauraes und eine 
Laute, Kokanada genannt-). Dann ging er mit ihr in 
das Schlafgemach des Konigs hinein, legte sie auf das- 
selbe Bett, wo der Konig lag, und berUhrte mit seinem 
Daumen ihren Nabel»). In demselben Augenblicke nahm 
der Bodhisattva in ihrem SchoBe seine Wiedergeburt. 
Gott Sakka aber kehrte an seinen Wohnorc zuriick. 

Die kluge Kdnigin erkannte, daB in ihr eine Leibes- 
frucht entstanden war. Als aber der Konig erwachte 
und sie sah, fragte er: „Wer hat dich hergebracht?" 
„Gott Sakka!" war die Antwort. Doch der Konig fuhr 
fort: „Ich sah mit eigenen Augen, wie du mit einem 
alten Brahmanen fortgingst; warum betriigst du mich?" 
Die Konigin versetzte: „Glaube mir, o Furst, Sakka 
hat mich in die Gotterwelt mitgenommen." Der Konig 
aber sagte: „Ich glaube es nicht, Furstin." Da zeigte 
sie ihm das ihr von Sakka geschenkte Kusa-Gras und 


p Die zu religiosen Zwecken benutzte Grasart Poa cynosu- 
roides. 

-) Auf Deutsch wohl so viel wie Kuckucks(= Nachtigallen -ton 
Das Wort bedeutet auch die rote Lotosblume. 

Vgl. die ahnliche Stelle im Jataka 497 (Band IV, S. 460' 
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sprach: „Glaube mirl“ Doch der Kdnig dachte: „Das 
Kusa-Gras hat sie irgendwoher erhalten" und glaubte 
ihr nicht. Jetzt zeigte sie ihm die gottlichen Gewander. 
Als diese der Konig sah, glaubte er ihr und fragte : „Liebe, 
Sakka soli dich also fortgefuhrt haben; hast du aber 
einen Sohn empfangen?" Sie antwortete: „Ich habe 
einen erhalten; eine Leibesfrucht ist in mir entstanden." 

Hocherfreut feierte er das Fest ihrer Empfangnis. 
Nach Ablauf von zehn Monaten gebar sie einen Sohn. 
Ohne ihm einen anderen Namen zu geben legte man 
ihm den Namen des Kusa-Grases bei. Als der Prinz 
Kusa so alt war, dafi er selbst gehen konnte, nahm jener 
andere Gottersohn in ihrem Leibe seine Wiedergeburt; 
diesem gab man den Namen Jayampati. Die beiden 
wuchsen unter grofier Ehrung auf. Der Bodhisattva 
war sehr weise und erreichte ohne bei einem Lehrer 
etwas gelernt zu haben durch seine eigene Weisheit die 
Vollendung in alien Kiinsten. 

Als er aber sechzehn Jahre alt war, wollte ihm der 
Konig die Herrschaft iibergeben und er sprach zur 
Konigin: „Liebe, wir wollen deinem Sohne die Herr- 
schaft iibertragen und ihn von Haremsfrauen bedienen 
lassen. Noch bei unseren Lebzeiten wollen wir ihn die 
Herrschaft fiihren sehen. Auf dem ganzen Jambu-Erdteil 
aber von welchem Konig du^) die Tochter wiinschst, 
diese wollen wir fiir ihn herbeiholen und sie zu seiner 
Gemahlin machen. Erforsche seinen Sinn, an welcher 
Konigstochter er Gefallen hat." Die Konigin gab ihre 
Zustimmung und schickte eine Dienerin fort mit dem 
Auftrage; „Berichte dem Prinzen diese Angelegenheit 
und erforsche seinen Sinn." 

b Vgl. oben die Anmerkung 2 S. 284. 

■') Besser wiirde zum folgenden passen „icchati'‘, ,.er \vunscht“ 
statt ,,icchasi'‘. 

Dutoit Jatakam. V. 


19 
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Die Dienerin ging hin und erzahlte ihni die Sache. 
Als das groBe Wesen dies horte, dachte es- „Ich bin 
nicht schon. Wenn auch eine mit Schonheit ausgestat- 
tete Konigstochter mir als Gattin zugefuhrt wird und 
mich sieht, wird sie denken: ,\Vas soli ich mit dieseni 
Hafilichen?' und wird davonlaufen. So werden wir uns 
schamen mussen. Was soil mir das hausliche Leben? 
So lange meine Eltern leben, werde ich ihnen auf- 
warten; nach ihrem Tode aber werde ich von hier fort- 
gehen und die Weltflucht betiitigen. ‘‘ Und er sprach ; „Ich 
begehre weder nach der Herrschaft noch nach Harems- 
frauen. Nach dem Tode meiner Eltern werde ich die 
Welt verlassen." 

Jene ging hin und berichtete die Begebenheit der 
KOnigin. Der Konig w'ar daruber unzufrieden und schickte 
nach Verlauf einiger Tage abermals eine Botschaft zu 
dem Prinzen; dieser wies sie aber wieder zuruck. Nach- 
demer diese auch zum drittenmale zuriickgewiesen hatte, 
dachte er beini vierten Male; „Mit denEltern darf mannicht 
in einem feindlichen Verhaltnis stehen; ich werde eine 
List gebrauchen." Er lieB den Altesten der Schmiede zu 
sich rufen, gab ihm viel Gold und schickte ihn dann tort 
mit dem Auftrage: „Mache das Bildnis eines Weibes!“ 
Als dieser sich entfernt hatte, nahm er selbst anderes 
Gold und machte selbst ein Frauenbildnis. — Die Be- 
strebungen der Bodhisattvas namlich gehen inErfullung. 

Dies Bildnis war so schon, daB es keine Zunge zu 
schildern vermag. Das groBe Wesen aber zog ihm ein 
leinenes Gewand an und stellte es in seinem Schlaf- 
gemache auf. 

Als er nun das von dem Altesten der Schmiede 
herbeigebrachte Bildnis sah, tadelte er ihn und sagte" 
„Gehe und hole das in unserm Schlafgemach stehende 
Bildnis herbei!" Jener ging in das Schlafgemach hin- 
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ein; als er dort das Bildnis sah, dachte er: „Ein Gotter- 
madchen wird herabgekommen sein uni sich mit dem 
Prinzen zu erfreuen." Ohne inistande zu sein die Hand 
auszustrecken kam er wieder heraus und sagte; „0 Fiirst, 
in deinem Schlafgemach steht eine edle Gottertochter; 
ich vermag nicht ihr zu nahen.“ Darauf entgegnete der 
Prinz: „Lieber, gehe und hole mir dies goldne Bildnis;" 
und jener ging, als er zum zweiten Male fortgesandt 
wurde, und brachte es herbei. 

Jetzt liefi der Prinz das von dem Schmiede ge- 
fertigte Bildnis in die Goldkammer werfen; das von ihm 
selbst gefertigte lieB er prachtig schmiicken und auf 
einen Wagen stellen. Dann schickte er seiner Mutter 
die Botschaft: „Wenn ich eine solche bekomme, nehme 
ich sie.“ Jene liefi die Minister herbeirufen und sprach 
zu ihnen: „Ihr Lieben, mein Sohn ist sehr tugendhaft 
und mir von Gott Sakka gegeben; er soil eine seiner 
wurdige Prinzessin erhalten. Stellt ihr dies Bildnis auf 
einen verhullten Wagen und geht damit auf dem ganzen 
Jambu-Erdteil umher. Von welchem Konig ihr eine so 
aussehende Tochter gewahrt, dem gebt dies Bildnis 
und sagt: ,Der Konig Okkaka will mit Euch eine Ver- 
schwagerung eingehen*. Dann setzt den Tag fest und 
kommt wieder hierher zuriick." 

Die Minister erwiderten; „Gcit.“ Sie nahmen das 
Bildnis mit sich und zogen mit grofiem Gefolge fort. 
Wenn immer sie auf ihrer Reise in eine Residenz ge- 
iangten, so hoben sie zur Abendzeit an einer Stelle, 
wo viel Volks verkehrte, das Bildnis, nachdem sie es 
mit Gewiindern, Blumen und Schmuck geziert, in eine 
goldene Sanfte und stellte diese auf den Weg, der zum 
Ufer fuhrte. Dann zogen sie sich zuriick und stellten 
sich beiseite um das Gesprach aller, die des Weges 

kamen, zn horen. Die Volksmenge betrachtete es, merkte 

19 * 
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aber nicht, da6 es ein goldenes Bildnis sei, sondern 
sagte; „Diese, die doch ein menschiiches Weib ist, 
gleicht einem Gottermadchen in ihrer iibergrofien Schon- 
heit. Warum steht sie da oder woher kommt sie? 
In unserer Stadt ist keine solche!" Indem sie sie so 
priesen, gingen sie weiter. Wenn dies die Minister 
horten, dachten sie; „\Venn bier ein so gestaltetes 
Madchen ware, wiirden sie sagen: ,Sie ist wie die 
Konigstochter so und so oder wie die Ministertochter 
so und so.‘ Sicherlich ist hier keine dergleichen." Und 
sie zogen mit dem Bildnis in eine andere Stadt. 

Wahrend sie so umherreisten , gelangten sie nach 
der Stadt Sagala im Reiche Madda. Der Konig von 
Madda hatte sieben Tochter von grofiter Schonheit, 
welche Gsttermadchen glichen. Die alteste^) von alien 
war PabhavatU); von deren Kbrper gingen Strahlen 
aus wie von der jungen Sonne. Auch in der schwarzen 
Dunkelheit brauchte sie in ihrem vier Ellen breiten Ge- 
mache keine Lampe; das ganze Gemach war wie ein 
einziger Glanz. Sie hatte aber eine bucklige Amme. 
Nachdem diese Pabhavati zu essen gegeben hatte, liefi 
sie um das Bad zu richten acht Sklavinnen acht Topfe 
nehmen und ging mit ihnen zur Abendzeit fort ura 
Wasser zu holen. Als sie nun das an der Strafie nach 
dem Ufer stehende Bildnis sah, meinte sie, es sei Pa- 
bhavati, und dachte: „Diese Ungezogene hat uns, weil 
sie ihr Haupt waschen wollte, fortgeschickt um Wasser 
zu holen; dabei ist sie zuerst gekommen und steht hier 
am Wege zum Ufer.“ Und zornig sprach sie; „Pfui, die 
du deiner Familie Schande machst; du bist zuerst ge- 
kommen und stehst jetzt da! Wenn der Konig dies er- 
fahrt, wird er uns verderben." Und sie schlug ihr mit 

Wohl dem Range nach. 

’) Auf Deutsch: die Strahlenreiche. 



293 


der Hand auf die Wange. Da schlug sie ein Stuck ab, 
so grofi wie eine Handflache. Jetzt merkte sie, dafi es 
ein goldenes Bildnis war; lachend ging sie zu den Skla- 
vinnen bin und sagte: „Da seht, was ich getan habel 
Ich meinte, es sei meine Tochter, und gab ihr einen 
Schlag. Was ist diese neben meiner Tochter wert? 
Nur meiner Hand ist es schlecht gegangen." 

Jetzt nahmen sie die Gesandten des Konigs zur 
Seite und fragten; *Als du sagtest: , Meine Tochter 
ist schoner als diese‘, wen meintest du da?" Sie ant- 
wortete: „Pahbavati, die Tochter des Konigs von Madda. 
Dies Bildnis ist auch nicht den sechzehnten Teil von 
ihr wert." — 

Hocherfreut gingen sie darauf zum Tore des Ko- 
nigs und lieBen dem Konige melden: „Gesandte vom 
Konige Okkaka stehen an der TOr." Der Kbnig er- 
hob sich von seinem Sitze und sprach stehend: „Ruft 
sie herbei!" Als sie hereingekommen waren und dem 
Konige ihre Ehrerbietung bezeigt hatten, sagten sie: 
„0 Grofikbnig, unser KOnig lafit nach Eurer Gesundheit 
fragen." Nachdem ihnen dann die gebiihrende Ehrung 
erwiesen war, wurden sie gefragt; „Warum seid ihr 
gekommen?" Darauf antworteten sie; „Unser Konig hat 
einen Sohn mit einer Lowenstimme, den Prinzen Kusa. 
Der Konig will ihm die Herrschaft iibergeben und hat 
deshalb zu Euch geschickt. Gebt ihm Eure Tochter 
Pabhavatl und nehmt dies goldene Bild als gebiihrendes 
Geschenk dafiir!" Mit diesen Worten gaben sie ihm 
das Bildnis. Jener dachte; „Mit einem solchen grofien 
Konige wird es eine festliche Verschwagerung^) geben"; 
und hocherfreut willigte er ein. 

■) Das hier gebrauchte Wort .,vivaho“ bedeutet die Ver- 
schwagerung durch Verheiratung der Tochter mit dem Sohn des an- 
dern,wahrend das oben gebrauchte „avaho“das Gegenteil bedeutet. 
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Darauf sprachen die Boten zu ihm; „0 Grofikonig, 
wir diirfen uns nicht aufhalten. Wir wollen fortgehen 
und dem Konige melden, dafi wir die Prinzessin er- 
halten haben. Dann wird er kommen und sie mit sich 
fortnehmen.“ Der Konig antwortete: „Gut“ und endiefi 
sie unter gebiihrender Ehrung. Sie gingen bin und 
meldeten dies dem Konig und der Konigin. 

Der Konig verlieB mit groBem Gefolge Kusavati 
und gelangte allmahlich nach der Stadt Sagala. Der 
Konig von Madda zog ihm entgegen, lieB ihn in die 
Stadt eintreten und erwies ihm grofie Ehrung. Infolge 
ihrer Klugheit aber dachte die Konigin Silavati: „Wer 
weifi, was noch kommen wird?“ Und sie sprach nach 
einem oder zwei Tagen zum Kbnig von ISIadda: „0 
Grofikonig, wir mochten unsere Schwiegertochter sehen." 
Er gab seine Zustimmung und liefi seine Tochter rufen. 
Pabhavati kani herbei, mit allem Schmuck geziert und 
von der Schar ihrer Dienerinnen umgeben, und bezeugte 
ihrer Schwiegermutter ihre \'erehrung. 

Als jene sie sah, dachte sie; „Diese Prinzessin ist 
sehr schbn, mein Sohn aber ist hafilich. Wenn sie ihn 
sieht, wird sie keinen einzigen Tag bleiben und davon- 
laufen. Ich werde eine List anwenden." Sie wandte 
sich an den Konig von Madda und sprach zu ihm; „0 
Grofikonig, meine Schwiegertochter pafit zu meinein 
Sohn. Es besteht aber in unserer Familie nach altem 
Herkommen eine Sitte; wenn sie sich dieser Sitte fiigt, 
werden wir sie ihm als Frau zufvlhren." Der Konig 
fragte; „Was ist aber eure Sitte?" Sie antwortete; 
„In unserm Stamme durlen die Frauen, bis sie erap- 
fangen haben, beiTage ihren Gatten nicht sehen. Wenn 
du, Madchen, so tun willst, werden wir dich heimfiihren.* 

Jetzt fragte der Konig seine Tochter: „Meine Liebe, 
wirst du imstande sein so zu handeln?" Sic erwiderte: 
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,,Ja, Vater." Darauf gab der Konig Okkaka dem Kbnig 
von Madda viel Vermogen und zog mit der Tochter 
fort. Der Konig von Madda aber entliefi seine Tochter 
unter grofier Ehrung. 

Als Okkaka nach Kusavati kam, liefi er die Stadt 
schmiicken, befreite alle Gefangenen von ihren Banden 
und erteilte seinem Sohne die Kbnigsweihe. Pabhavatl 
gab er ihm zur ersten Gemahlin und liefi durch Trommel- 
schlag verkiinden: ,,Befehl des Konigs Kusa.“ Auf 
dem ganzen Jambu-Erdteil schickten die Konige, die 
Tochter hatten, dem Konig Kusa ihre Tochter und die, 
welche Sohne hatten, schickten, weil sie nach seiner 
Freundschaft begehrten, ihm ihre Sohne, dafi sie ihm 
dienten. 

Der Bodhisattva hatte so ein grofies Gefolge von 
Haremsfrauen und fiihrte unter grofier Ehrung dieHerr- 
schaft. Pabhavatl aber durfte er bei Tage nicht sehen 
und auch sie durfte ihn bei Tage nicht sehen, sondern 
die beiden sahen sich nur bei Nacht. Damals war der 
Glanz von Pabhavatls Korper ganz aufiergewohnlich ; 
der Bodhisattva aber verliefi das Schlafgemach immer 
noch bei Nacht. 

Nach mehreren Tagen bekam er Lust Pabhavatl 
bei Tage zu sehen und teilte dies seiner Mutter mit. 
Diese wies ihn zuriick mit den Worten: „M6ge dir 
dies nicht gef alien; warte solange, bis sie einen Sohn 
bekommen hat.“ Er aber bat immer wieder darum. 
Darauf sprach sie zu ihm ; „So gehe also in den Elefanten- 
stall und stelle dich dort hin in der Kleidung eines 
Elefantenwiirters. Ich werde sie dorthin fiihren; dann 
mache deine Augen auf und schaue sie an; gib dich 
ihr aber nicht zu erkennen." Er stimmte ein und be- 
gab sich in das Elefantenhaus. 

Jetzt veranstaltete die Koniginmutter ein Elefanten- 
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fest und sagte zu Pabhavati; „Komm, wir wollen die 
Elefanten deines Gatten anschauen." Sie fiihrte sie bin 
und zeigte ihr die einzelnen, indem sie sagte: „Dieser 
Elefant heifit so und so uud dieser heifit so und so.“ 
Wahrend sie aber so hinter der Mutter herging, traf 
sie der Konig mit einem Stiick Elefantenkot auf den 
Riicken. Voll Zorn rief sie; „Ich werde den Konig 
veranlassen, dab er dir die Hand abschlagen lafit" und 
wollte auch die Konigin aufreizen; diese aber rieb ihr 
den Riicken, um sie zu beschwichtigen. 

Als sie der Konig abermals sehen wollte, schaute 
er sie im Pferdestall in der Kleidung eines Pferde- 
warters an und warf sie dort mit einem Stiick Pferde- 
mist; und auch jetzt beschwichtigte ihre Schwieger- 
mutter die Erziirnte. 

Wieder an einem andern Tage wollte Pabhavati 
das grofie Wesen sehen und teilte es ihrer Schwieger- 
mutter mit. Obwohl diese sie mit den Worten: „Ge- 
nug; mbge dir dies nicht gefallen" zurtickwies, bat sie 
immer wieder darum. Darauf sprach sie zu ihr: „Es 
wird also morgen mein Sohn die Stadt von rechts um- 
fahren; bffne du dann das Fenster und sieh ihn an!“ 

Nachdem sie so gesprochen, liefi sie am nachsten 
Tage, nachdem die Stadt reich geschmuckt worden war, 
den Prinzen Jayampati die Kleidung des Konigs neh- 
men, liefi ihn auf der Seite des Elefanten sich nieder- 
setzen und so die Stadt von rechts umreiten. Mit Pa- 
bhavati stellte sie sich an das Fenster und sagte zu ihr: 
„Sieh den Glanz und die Herrlichkeit deines Gatten !“ 
Diese dachte: „Einen passenden Gatten habe ich er- 
halten" und war voll Freude. 

An diesem Tage aber hatte das grofie Wesen in 
der Kleidung des Elefantenwarters sich hinter Jayam- 
pati auf den Rucksitz gesetzt; nachdem er nach Wunsch 
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Pabhavatlangeschaut hatte, trieber nach Herzenslust Kurz- 
weil, indem er niit den Handen Geberden machte u. dgl. 
— Als der Elefant voriiber war, fragte die Konigin- 
mutter Pabhavatl; „Meine Tochter, hast du deinen 
Gatten gesehen?" Diese antwortete: „Ja, Mutter; auf 
dem Riicksitz aber safi ein sehr ungezogener Elefanten- 
warter und hat gegen mich allerlei Geberden mit der 
Hand gemacht. Warum lieB man diesen Schurken auf 
deni Rucksitze hinter dem Konige Platz nehmen?" Die 
Mutter erwiderte: „Meine Tochter, auf dem Rucksitze 
des Konigs sind Wachter erwunscht." 

Da dachte jene; „Dieser Elefantenwarter ist alizu 
furchtlos und achtet auch den Konig nicht als Konig. 
Vielleicht ist er selbst der Kbnig Kusa! Sicherlich wird 
dieser hafilich sein; darum zeigt man mir ihn nicht." 
Und sie sagte der Buckligen ins Ohr: „Mutter, gehe 
sogleich und erforsche, ob der auf dem Vordersitz 
Sitzende der KSnig ist oder der auf dem Riicksitz!" 
Jene ging fort, stellte sich zur Seite und sah, wie zu- 
erst der Bodhisattva herabstieg und dann erst der Prinz 
Jayampati. Wahrendaberdas groBe Wesentiberallumher- 
schaute, sah es die Bucklige und merkte: „Aus diesem 
Grunde wird sie gekommen sein." Er liefi sie zu sich 
rufen und sagte ihr mit strengem Tone: „Erzahle diese 
Begebenheit nicht!", worauf er sie entliefi. Sie ging 
hin und meldete: „Der vorn Sitzende ist zuerst herunter- 
gestiegen." Pabhavati aber glaubte ihrem Worte. 

Ein andermal wollte sie der Konig wieder sehen 
und bat seine Mutter darum. Da ihn diese nicht zuruck- 
weisen konnte, sagte sie: „So gehe also in unkenntlich 
machender Kleidung in den Park.“ Jener begab sich 
in den Park, stieg im Lotosteiche bis an den Hals ins 
Wasser hinein und stellte sich dort hin, indem er mit 
einem Lotosblatt sein Haupt verhullte und mit einem 
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bliihenden Lotos sein Antlitz bedeckte. Seine Mutter 
aber fuhrte Pabhavati in den Park und schickte sie, als 
es Abend wurde, nach dem Ufer des Lotosteiches, in- 
dem sie sie rait folgenden Worten verlockte: „Sieh 
diese Bilume, sieh diese Vogel, sieh die Gazellenl" 

Als nun die junge Konigin den von ftlnf verschie- 
denen Arten von Lotosblumen bedeckten Lotosteich er- 
blickte, bekam sie Lust zu baden; sie stieg mit ihren 
Dienerinnen in den Lotosteich hinab. Bei ihrem Spiele 
sab sie jenen Lotos und streckte die Hand aus urn ihn 
zu erfassen; da entfernte der Konig das Lotosblatt von 
sieh und nahin sie mit den Worten; „Ich bin Konig 
Kusa“ bei der Hand. Als sie aber sein Antlitz sah, 
schrie sie; ,,Ein Damon fabt mich an“, und verlor die 
Besinnung; darauf liefi der KOnig ihre Hand los. 

Sie kam wieder zur Besinnung und dachte bei sieh ; 
,,Der Konig Kusa hat mich bei der Hand gefafit. Er 
war es auch, der mich im Elefantenstall mit dem Ele- 
fantenkot und im Pferdestall mit dem Pferdekot warf; 
er hat mich auch, wahrend er auf dem Rticksitz des 
Elefanten saB, verspottet. Was soil ich mit einem so 
unschonen, hafilichen Gatten? Wenn ich am Leben 
bleibe, werde ich noch einen anderen Gatten bekommen.“ 
Sie lieB die mit ihr gekommenen Hofleute zu sieh rufen 
nnd sagte ihnen; „Bringt meinen Reisewagen in Ord- 
nung; heute noch werde ich abreisen.“ Jene ineldeten 
dies dem Konige. Der Konig dachte bei sieh; „Wenn 
sie nicht fortgehen darf, wird ihr das Herz zerspringen. 
Sie soil gehen; durch meine Kraft werde ich sie wieder 
herbeiholen." Und er erlaubte ihr die Abreise. Dar- 
auf begab sie sieh nach der Stadt ihres Vaters. Der 
Bodhisattva aber kehrte aus dem Parke in die Stadt 
zuruck und stieg in seinen reichgeschmuckten Palast 
hinauf. — 
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Jene wollte aber den Bodhisattva nicht infolge eines 
friiher getanen Wunsches und auch er war nur infolge 
einer friiher begangenen Tat so hafilich. Ehedem wohn- 
ten namlich in einem Dorfe vor den Toren von Benares 
in der oberen Strafie und in der unteren Strafie zwei 
Familien; die eine Familie hatte zwei Sohne, die andere 
eine Tochter. Von den beiden Sohnen war der Bodhi- 
sattva der jiingste. Das Madchen fiihrten sie dem 
altesten Bruder zu; weil aber der jungere keine Frau 
heimfiihrte 1), wohnte er immer bei seinem Bruder. 

Eines Tages backten sie in diesem Hause gar wohl- 
schmeckende Kuchen. Der Bodhisattva aber war in 
den Wald gegangen; deshalb hob man ihm seinen Kuchen 
auf, wahrend die ubrigen verteilt und aufgegessen wur- 
den. In diesem Augenblicke kam ein Paccekabuddha 
auf seinem Almosengang an das Haustor. Die Frau 
des Bruders des Bodhisattva dachte: ,,Meinem Schwa- 
ger werde ich einen anderen Kuchen backen,“ nahm 
jenen Kuchen und gab ihn dem Paccekabuddha. In 
demselben Moment kam jener aus dem Wald zuruck. 
Darauf sagte die Frau zu ihm: „Herr, besiinftige deinen 
Sinn; dein Teil wurde dem Paccekabuddha gegeben." 
Jener erwiderte; ,, Deinen Teil hast du gegessen und 
meinenTeil hergegeben; was kannst du mit dem andern 
tun?“ Und voll Zorn nahm er den Kuchen von der 
Almosenschale des Asketen. Jetzt ging die Frau in das 
Haus ihrer Mutter, brachte zerlassene Butter herbei, 
die frisch bereitetwar und der Campaka-Blume anFarbe 
glich, und fiillte damit die Almosenschale; diese ver- 


‘) Es ist wohl zu lesen „adaraharane“ statt des iiberlieferten 
„adaraharane“ ; eine Handschrift hat die Lesart „darakabhavena“, 
j.weil er noch ein Knabe war", wohl mehr eine Umschreibung 
des eigentlichen Textes. 

") Die Blume des Baumes Michelia Champaca. 
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breitete hellen Glanz. Als die Frau dies sah, aufierte 
sie folgenden Wunsch: ..Ehrwiirdiger Herr, wo immer 
ich wiedergeboren werde, soli mein Korper Glanz ver- 
breiten. Ich mochte die hochste Schonheit erlangen und 
mit diesem bosen Manne moge ich nicht an einein 
Orte wohnen.“ — So wollte sie ihn nicht infolge 
ihres friiher geauBerten Wunsches. — Der Bodhisattva 
aber legte den Kuchen wieder in die Alraosenschale 
und auSerte dabei folgenden Wunsch; „Ehrwurdiger 
Herr, ich mochte imstande sein diese Frau, auch wenn 
sie hundert Yojanas weit wohnt, herbeizuholen und zu 
meiner Dienerin zu rnachen." Weil aber damals der 
Bodhihattva im Zorne den Kuchen wegnahm, durch die 
Kraft dieser fruheren Tat war er so haBlich. — 

Nachdem aber Pabhavati fortgezogen war, war 
jener bekiimmert; seine iibrigen Frauen vermochten, 
obwohl sie ihm auf verschiedene Art aufwarteten, ihn 
nicht zu veranlassen, da6 er sie ansah. Der Pabha- 
vati beraubt erschien ihm sein ganzer Palast, als ware 
er leer. Als er dachte: „Jetzt wird sie in die Stadt 
Sagala gekommen sein," ging er zur Zeit der Morgen- 
dammerung zu seiner Mutter hin, sagte zu ihr: „Mutter, 
ich werde Pabhavati zuruckholen ; verwaltet Ihr das 
Reich!" und sprach folgende erste Strophe: 

„Dieses dein Reich voll Gold und voll Gespannen, 
von Kleinoden und alien Freuden voll, 
dieses dein Reich verwalte du jetzt, Mutter ; 
ich gehe zu Pabhavati, der Lieben." 

Als sie seine Worte vernahm, erwiderte sie; Mein 
Sohn, so lasse also nicht nach; die Weiber haben nam- 
lich unreine Wiinsche." Sie filllte eine goldene Schiis- 
sel mitSpeisen von verschiedenartigem, hochstem Wohl- 
geschmack, sagte ihm noch: „Verzehre dies unterwegs" 
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und entliefi ihn. Er nahni die Schale, bezeigte seiner 
Mutter seine Verehrung, umwandelte sie dreimal von 
rechts und sagte; „Lebend werde ich dich wieder- 
sehen." Dann ging er in sein fiirstliches Schlafgemach, 
umgiirtete sich mit den fiinf Arten der Waffen^), tat 
die Speisenschussel und dazu tausend Kahapanas in einen 
Korb, nahni die Laute Kokanada mit, verliefi die Stadt 
und machte sich auf den Weg. Weil er von grofier 
Starke und Kraft war, legte er bis zuni Mittag funfzig 
Meilen zuriick und verzehrte dann sein Mahl. Im andern 
Teil des Tages machte er abermals funfzig Meilen. 
Nachdem er so an eineni einzigen Tage den Weg, der 
hundert Meilen lang war, zuriickgelegt hatte, badete er 
zur Abendzeit und betrat dann die Stadt Sagala. Sobald 
er aber die Stadt Sagala betreten hatte, vermochte in- 
folge seiner TugendmachtPabhavatl nichtmehr auf ihrem 
Lager zu bleiben; sie stieg herab und legte sich auf 
den Boden. 

Als nun der Bodhisattva erniattet aussehend die 
Strafie daherkam, sah ihn eine Frau; sie rief ihn zu 
sich, wies ihm einen Sitz an, liefi ihm die Fiifie waschen 
und dann ein Lager geben. Wahrend er schlief, be- 
reitete sie ihm Speise, weckte ihn dann auf und gab 
ihm die Speise zu essen. Hocherfreut schenkte er der 
Frau dafiir die tausend Kahapanas samt der goldenen 
Schiissel. Hierauf legte er bei ihr seine fiinf Waflen 
ab und sagte: „lch muB noch irgendwohin gehen.‘‘ Er 
nahm seine Laute mit und begab sich nach dem Elefanten- 
stall, wo er den Elefantenwartern sagte: „La6t mich 
heute hier bleiben; ich werde euch Musik machen." Als 
sie es ihm gestatteten, legte er sich beiseite; wie dann 
seine Ermattung aufgehort hatte, stand er auf, machte 


') Bogen, Pfeile, Schwert, Speer und Keule. 
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die Laute los und spielte die Laute und sang dazu, iii- 
dem er dachte; „Alle Bewohner der Stadt sollen diesen 
Schall h6ren.“ 

Auch Pabhavati vernahm, als sie auf dem Boden 
lag, diesen Ton und merkte: „Dies ist keines andern 
Lautenton; ohne Zweifel ist Konig Kusa um meinet- 
willen gekommen.“ Als der Konig Madda gleichfalls 
diesen Laut horte, dachte er: „Er spielt gar siiB; mor- 
gen werde ich ihn rui'en lassen und ihn zu meinem 
Musikanten machen." 

Der Bodhisattva aber dachte: „Wenn ich hier woh- 
nen bleibe, kann ich Pabhavati nicht sehen; dies ist 
kein passender Ort.“ Am Morgen ging er von dort 
weg; in dem Plause, wo er am Abend vorher gespeist 
halte, nahm er das Fruhmahl ein und liefi seine Laute 
dort, Dann begab er sich zu dem Tdpfer des Kdnigs 
und trat bei ihm in die Lehre. 

Nachdem er an einem Tage das ganze Haus mit 
Ton angefullt hatte, sagte er: „Ich will Topfe machen, 
Meister," und dieser erwiderte: „Ja, mache sie.“ Dar- 
auf legte er ein Stuck Ton auf das Rad und drehte das 
Rad; als es nur einmal herumgedreht war, ging cs 
schon scharf bis zur Mittagszeit. Nachdem er so ver- 
schieden geformte kleine und grofie Gefafie gemacht 
hatte, machte er auch fixr Pabhavati ein GefaB und bil- 
dete verschiedene Gestalten darauf. Die Absichten der 
Bodhisattvas namlich gehen in Erfullung; er beschloB 
aber, daB diese Gestalten nur Pabhavati sehen solle 

Als er so alle Gefafie getrocknet und gebrannt 
hatte, war das ganze Haus davon erfullt. Der Topfer 
nahm die verschiedenen Gefafie und ging an den Hof 
des Konigs. Als der Konig sie sah, fragte er: Wer 
hat sie gemacht?" Jener antwortete: „Ich, o Furst " 
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Doch der Konig ervviderte: „Ich vveifi, dafi du sie nicht 
gemacht hast; sage, von wem sie geraacht sind.“ Der 
Topfer versetzte: „Von meinem Schuler, o Fiirst." 
Darauf sprach der Konig: „Er ist nicht dein Schuler, 
er ist dein Lehrer: erlerne bei ihm deine Kunst! Von 
jetzt an soli er fur meine Tochter die Gefafie machen. 
Gib ihm diese tausend Geldstucke!" Er lieB ihm tau- 
send Geldstticke reichen und fiigte hinzu: „Gib diese 
kleinen Gefafie meinen Tochtern!" 

Jener brachte sie zu ihnen hin und sagte: „Dies 
sind kleine Gefafie zum Spielen." Darauf kamen sie 
alle herbei. Der Topfer aber gab das von dem grofien 
Wesen fiir Pabhavatl gefertigte Gefafi ihr allein. Als 
diese das Gefafi in die Hand nahm, sah sie darauf ihr 
Bile und das der Buckligen und sie merkte: „Dies ist 
von keinem anderen gemaclit, sondern nur vom KOnig 
Kusa.“ Voll Zorn sagte sie: „Ich begehre nicht nach 
diesem; gib es solchen, die es \vunschenl“ Als aber 
ihre Schwestern ihren Zorn wahrnahmen, sagten sie: 
„Du meinst, es sei vom Konig Kusa gefertigt. Nicht 
er hat es gemacht, der Topfer hat es gemacht; nimm 
esl" und sie lachten sie aus. Sie aber verriet ihnen 
nicht, dafi er es gemacht habe und dafi er gekommen sei. 

Der Topfer gab die tausend Geldstticke dem Bodhi- 
sattva und sprach zu ihm: „Mein Lieber, der Konig 
ist von dir befriedigt. Von jetzt an darfst du die Ge- 
fafie fiir die Konigstochter machen; ich werde sie ihnen 
bringen , mein Lieber." Dieser aber dachte; „Auchwenn 
ich hier bleibe, kann ich Pabhavati nicht sehen:“ er 
schenkte clem Topfer die tausend Geldstucke und be- 
gab sich zu einem dem Konig dienenden Rohrflechter, 
dessen Schuler er wurde. Er verfertigte fiir Pabhavati 
einen Facher aus Palmblattern und zeichnete darauf 
verschiedene Figuren, wie einen weifien Sonnenschirm, 
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eine Trinkhalle und Pabhavati, wie sie dastand niit 
einem Gewande in der Handi). 

Der Rohrflechter ging mit diesem Facher und mit 
anderer Ware, die der andere gefertigt hatte, zum Hofe 
des Konigs. Als der Konig sie sah, fragte er: ,„Wer 
hat diese Dinge gemacht?" Nachdem er ihm auf die 
oben angegebene Art tausend Geldstiicke gegeben, sagte 
er zu ihm: „Gib diese Rohrflechtarbeiten meinen Toch- 
tern.“ Jener gab den vom Bodhisattva fur Pabhavati 
gefertigten Palniblattfacher nur ihr. Auch jetzt erkannte 
niemand anders die Figuren; Pabhavati aber sah sie 
und erkannte, dafi sie vom Konig Kusa gefertigt seien. 
Voll Zorn warf sie ihn auf die Erde mit den Worten; 
„Wer ihn nehmen will, soil ihn nehmen.“ Die anderen 
aber lachten sie aus. 

Der Rohrflechter brachte die tausend Geldstiicke 
dem Bodhisattva. Dieser dachte: „Auch an diesem 
Orte ist raeines Bleibens nicht;“ er gab jenem die tau- 
send Geldstiicke und ging zu dem Krdnzebinder des 
Konigs hin, in dessen Lehre er trat. Nachdem er ver- 
schiedene Gestaltungen von Kranzen gefertigt, machte 
er ftir Pabhavati ein mit raannigfachen Figuren ver- 
ziertes Blumenkissen. Der Kranzebinder ging mit dem 
allem an den Hof des Konigs. Als der Konig die Sachen 
sah, fragte er: „Wer hat sie gebunden?" „Ich, o Ftirst," 
war die Antwort. Doch der Konig fuhr fort: „Ich kenne 
die Kranze, die du bindest; sage, von wem sind diese 
gebunden?" Der Kranzeflechter antwortete: „Von mei- 
nem Schuler." Darauf sprach der Konig: „Dies ist 
nicht ein Schuler, dein Lehrer ist er; lerne bei ihm 
deine Kunst. Von jetzt an soil er ftir meine Tochter 

Nach der Lesart einer Handschrift „vatthum'‘ wurde es 
heifien; Er nahm eine Trinkhalle zum Gegenstand und Pabha- 
vati, wie sie dort stand. 
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die Blumen binden; gib ihm diese tausend Geldstiicke." 
Mit diesen VVorten gab er ihm tausend Geldstiicke und 
fugte hinzu; „Gib diese Blumen meinen Tochternl" 

Jener gab das voni Bodhisattva fiir Pabhavati ge- 
iertigte Blumenkissen ihr allein. Als diese darin ihre 
Gestalt und die des Konigs und noch verschiedene 
andere Gestalten sah, merkte sie, dafi es der Konig 
gemacht habe, und warf es zornig auf den Boden. Ihre 
iibrigen Schwestern aber lachten sie dariiber aus. 

Der Kranzebinder brachte die tausend Geldstucke 
dem Bodhisattva und erzahlte ihm diese Begebenheit. 
Da dachte dieser: „Auch hier darf ich nicht bleiben;“ 
er gab dem Kranzebinder die tausend Geldstucke, ging 
zu dem Koch des Konigs hin und trat in dessen Lehre. 

Als nun eines Tages der Koch dem Konig ver- 
schiedenartige Speisen brachte, gab er dem Bodhisattva 
Beinfleisch um es fiir ihn zu braten. Dieser aber be- 
reitete es so zu, dafi der Duft davon sich in der ganzen 
Stadt verbreitete. Der Konig roch ihn und fragte: 
„Bratst du in unserer Ktiche noch anderes Fleisch?“ 
Jener antwortete: „Nein, o Fiirst; ich gab nur meinem 
Lehrling Beinfleisch zum Zubereiten; davon ward dieser 
Geruch kommen." Der Konig liefi es sich holen und 
legte ein wenig davon auf die Zungenspitze; sogleich 
verbreitete sich der Geschmack und erregte die sieben- 
tausend Geschmacksnerven. Von Lust nach Wohl- 
geschmack iiberwaltigt gab ihm der Konig tausend Geld- 
stucke und sagte: „Von jetzt an lasse deinen Schuler 
die Speisen fiir mich und fur meine Tochter zubereiten; 
bringe du sie mir und jener soil sie meinen Tochtern 
bringen!" 

Der Koch ging hin und berichtete es dem andern. 
Als dieser es horte, dachte er: „Jetzt ist mein Wunsch 
zur Krfullung gekommen; jetzt w'erde ich Pabhavati 

Dutoit, Jatakam. V. 
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sehen konnen.“ Hocherfreut gab er ihni die tausend 
Geldstucke. Xachdem er am niichsten Tage die Spei- 
sen zubereitet hatte, schickte er dem Kbnig die Speisen- 
topfe; er selbst nahm die Tragstange mit den Speisen 
fiir die Konigstochter und stieg in den Palast hinauf, 
wo Pabhavati wohnte. 

Als diese ihn mit der Tragstange in den Palast 
hinaufsteigen sah, dachte sie; ^Dieser tut, was nicht 
fur ihn pafit, sondern was die Sklaven tun miissen. 
Wenn ich aber ruhig bleibe, wird er memen; ,Jetzt 
findet sie Gefallen an mir‘ und wird ohne anderswohin 
zu gehen immer hier bleiben und mich anschauen. Jetzt 
werde ich ihn anfahren, schelten und ihn so davon- 
treiben, ohne ihn nur einen Augenblick hier bleiben zu 
lassen.“ Sie machte die Tiir halb auf, und indem sie 
die eine Hand an die Tiire legte und mit der andern 
denRiegel vorschob, sprach sie folgende zweite Strophe: 

„Du bist verriickt, dafi du die groBe Last 
hier tragst bei Tag und Nacht und Alitternacht. 

Kehr’ nach Kusavati rasch wieder, Kusa; 
ich will nicht, daB du HaBlicher hier bleibst.“ 

Jener aber dachte: „Von Pabhavati bin ich ange- 
redet worden;“ und hocherfreut sprach er folgende drei 
Strophen ; 

„Ich geh’ nicht nach Kusavati von hier, 

Pabhavati, verlockt durch deine Schonheit. 

An Maddas lieber Wohnung freu’ ich mich; 
gern gab mein Reich ich auf um dich zu sehen. 

Pabhavati, von deiner Schonheit toll 
wandle verwirrt umher ich auf der Erde; 
die Gegend kenne ich, woher ich kam; 
berauscht bin ich von dir, Gazellenaugige. 
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Die du goldne Gewander trftgst 
und einen Giirtel auch aus Gold, 
Schlankhuftige, aus Lieb’ zu dir 
begehr’ ich nicht nach meinem Thron.“ 

Als er so gesprochen, dachte sie; „Ich schelte ihn, 
damit er die Lust verliert, er aber spricht voll Zu- 
neigung zu mir. Wenn er jedoch sagen wiirde: ,Ich 
bin Konig Kusa‘ und mich bei der Hand nahnie, wer 
konnte ihn da abhalten, wer iinmer diese unsere Worte 
h6rt?“ Sie schlofi die Tiire und blieb drinnen stehen, 
indem sie den Bolzen^j in den Riegel schob. Jener aber 
nahm die Tragstange mit den Speisen wieder weg und 
gab den Konigstochtern das Mahl zu verzehren. 

Pabhavati schickte nun die Bucklige fort mit dem 
Auftrage: „Gehe und hole die Speisen, die Konig Kusa 
bereitet hat.“ Sie brachte sie herbei und sagte: 

Doch die Konigstochter erwiderte: „Ich verzehre nicht 
die Speisen, die er zubereitet hat. lil du sie; dann 
nimm die Nahrungsmittel, die du erhalten, bereite die 
Speisen zu und bringe sie mir. Verkilndige aber nie- 
inand, dafi der Konig Kusa gekommen ist.“ Von da 
an nahm die Bucklige den Anteil von jener und ver- 
zehrte ihn selbst; mit ihrem eigenen Teil aber bewirtete 
sie jene. 

Als sie aber von da ab der Konig Kusa nicht mehr 
zu Gesichte bekam, dachte er bei sich: „Hat nun eigent- 
lich Pabhavati Liebe zu mir oder nicht? Ich will sie 
prufen.“ Nachdem er die andern Konigstochter gespeist 
hatte und mit der Speisentragstange hinausging, stieb 
er an der Tiire zu ihrem Gemache mit den Fiifien an 


') Es ist, wie auch Francis erkennt, stall ,,suci“ ,,suci‘‘ zu 
lesen, das auOer der gewohuhchen Bedeuiung ,,Nadel“ auch den 
Turbolzen bedeutet. 
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den Boden der Terrasse, schiittelte die GefiiBe duich- 
einander, fiel laut klagend gekriimmt zu Boden und 
verlor die Besinnung. 

Bei seinem Klagelaut offnete sie die I'ur, und als 
sie ihn unter der Speisentragstange daliegen sail, dachte 
sie; „Dieser Konig, der erste Konig voin ganzen Jambu- 
Erdteil, erduldet uni meinetwilkn Tag und Nacht Leid. 
Infolge seiner Zartheit ist er unter der Speisentragstange 
zu Boden gefallen. Lebt er noch?“ Und sie ging aus 
ihrem Gemache heraus, streckte um seinen Atem zu 
beobachten den Hals aus und-schaute auf seinen Mund. 
Er aber nahm den Mund voll Speichel und schleuderte 
ihn auf ihren Korper. Scheltend ging sie in ihr Gemach 
hinein, und indem sie an der halbgeoffneten Tiir stehen 
blieb, sprach sie folgende Strophe: 

„He, unziemlich ist dies ftir einen, 
vvenn man den Nichtbegehrenden begehrt; 
die Nichtliebende liebst du, Konig; 
ungeliebt wunschst du die Geliebte.“ 

Infolge seiner Verliebtheit aber kam er, obwohl er so 
gescholten und getadelt wurde, doch nicht zur Vernunft, 
sondern sprach folgende weitere Strophe: 

,,Ob sie nicht liebend oder liebend: 
wenn seine Lieb’ erhalt ein Mann, 
so sind wir froh sie zu erhaltcn ; 
das Nichterhalten ist von Ubel.“ 

Wahrend er aber dies sagte, gab jene doch nicht 
nach, sondern indem sie starke Worte gebrauchte, 
sprach sie, um ihn zum Weglaufen zu veranlassen 
folgende andere Strophe: 
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,,Den festen Stein willst du aushOhlen 
mit eines KanikaraO Stamm; 
im Netze willst den Wind du fangen, 
der du die Nichtwollende willst." 

Als dies der Konig hOrte, sprach er folgende drei 
Strophen; 

„Ein Stein ist jetzt in deineni Herzen 
befestigt. du Sanftblickende, 
weil ich nicht deine Liebe finde, 
der ich von fern hierher gereist. 

Wenn du mit hochgezog’nen Brauen 
mich anschauest, du KOnigstochter, 
so bin ich jetzt der Koch des Konigs 
von Madda in dem Weiberhause. 

Doch wenn mit frohlichem Gesichte 
du mich anschaust, o KOnigstochter, 
dann bin ich nicht der Koch des Kbnigs, 
dann bin ich Konig selbst, bin Kusa." 

Als sie diese seine Worte vernahm, dachte sie bei 
sich: ,,Dieser redet aus alizugrofier Anhanglichkeit. 
Ich werde eine Unwahrheit sagen und ihn durch eine 
List zum Weggehen veranlassen." Und sie sprach fol- 
gende Strophe: 

„Doch wenn der Zeichendeuter Worte 
als Wahrheit sich bewahren werden, 
so kannst du nicht mein Gatte werden; 
sonst schlagt man mich in sieben Teile." 

Da dies der Konig horte, antwortete er um sie 
zuriickzuweisen: „Liebe, auch ich habe in meinem 
Reiche die Zeichendeuter befragt; diese gaben niir den 


') Pterospermum acerifolium. 
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Bescheid, aufier dem lowenstimmigen Kdnig Kusa gibt 
es keinen Gatten fur dich. Auch ich sage so, weil ich 
mich selbst auf die Vorzeichen verstehe.“ Und er sprach 
folgende weitere Strophe; 

.,\Venn aber Wahrheit ist das Wort 
von andren oder auch von mir, 
so gibt es fiir dich keinen Gatten 
als Kusa mit der L6\venstimme.“ 

Als sie dessen Worte vernahm , dachte sie : „Ich 
kann ihn nicht beschamen; mag er fortgehen oder nicht, 
was liegt mir an ihm?“ Sie schlofi die Tiire und zeigte 
sich nicht mehr. jener aber nahm seine Tragstange 
und stieg wieder aus dem Palaste hinab. 

Von da an durfte er sie nicht mehr sehen; wSh- 
rend er aber das Geschilft des Kochs verrichtete, wurde 
er gar sehr miide. Wenn er sein Fruhsttick verzehrt 
hatte, spaltete er Holz, wusch die Gefafie aus und trug 
mit der Tragstange Wasser herbei. Wenn er sich aus- 
ruhte, legte er sich auf einen Haufen Korn. In der Fruhe 
stand er auf, kochte Reisschleim und andere Speisen, 
brachte sie fort und setzte sie vor. So duldete er um 
seiner Begierde nach Lust widen gar groCes Leid. 

Fines Tages sah er die Bucklige an der Ture der 
Ktiche vorbeigehen und rief sie zu sich. Diese aber 
getraute sich aus Furcht vor Pabhavati nicht zu ihm 
hineinzugehen , sondern ging weiter, als ob sie es eilig 
hatte. Er jedoch holte sie rasch ein und sagte: „ Buck- 
lige!" Sie drehte sich um, blieb stehen und sagte: 
„Wer ist da? Ich hore Eure Stimme nicht." Darauf 
sprach er zu ihr: „Buckiige, du und deine Herrin, ihr 
seid allzu hartnackig. Obwohl ich so lange Zeit in eurer 
Nahe wohne, erhalte ich nicht einmal auch nur eine 
Botschaft wegen der Gesundheit." Sie versetzte; , Wer- 
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det Ihr mir aber auch ein Geschenk geben?" Er ant- 
wortete: „Gut. Wirst du aber auch imstande sein so- 
gleich Pabhavatl mild gegen mich zu machen und sie 
mich sehen zu lassen?" Sie gab ihre Zustininiung. 
Darauf sagte er zu ihr: „Wenn du sie mir zu Gesicht 
bringen kannst, werde ich deine Krummheit gerade 
machen und dir einen Halsschmuck geben.“ Und um 
sie zu verlocken sprach er folgende ftinf Strophen: 

„Gold werd' ich um den Hals dir hangen, 
wenn nach Kusavatl ich komme, 
o Bucklige, sobald mich anschaut 
die schlankhiift’ge *) Pabhavatl. 

Gold Averd’ ich um den Hals dir hangen, 
wenn nach Kusavatl ich komme, 
o Bucklige, wenn mich anredet 
die schlankhiift'ge Pabhavatl. 

Gold werd’ ich um den Hals dir hangen, 
wenn nach Kusavatl ich komme, 
o Bucklige, wenn mich anlachelt 
die schlankhuft’ge Pabhavatl. 

Gold werd’ ich um den Hals dir hangen, 
wenn nach Kusavatl ich komme, 
o Bucklige, wenn mich anblinzelt 
die schlankhiift'ge Pabhavati. 

Gold werd' ich um den Hals dir hangen, 
wenn nach Kusavatl ich komme, 
o Bucklige, Avenn mit den Handen 
die Schlankhiiftige mich beriihrt." 

Als sie dessen Worte A'ernommen, antwortete sie; 

„Geht nur, o Fiirst; in AA^enigen Tagen Averde ich sie 

') Wortlich: mit Schenkeln wie ein Elelantenru&sel. 



Euch zu willen maohen. Lohnt meine Bemuhungl“ In- 
dem sie sich entschied, was zu tun sei, ging sie zu 
Pabhavati bin. Sie stellte sich, als wollte sie ihr Wohn- 
zimmer reinigen, lieB nicht soviel Schmutz zuruck, dab 
man damit werfen konnte, stellte drinnen auch die 
Schuhe beiseite und fegte das ganze Gemach aus, nach- 
dem sie an der Zimmertiir die Schwelle nach innen 
gedreht hatte. Dann richtete sie einen hohen Sitz her, 
stellte fur Pabhavati einen niederen Sitz auf und liefi 
sie dort Platz nehmen, indem sie ihr sagte; „Komm, 
meine Tochter, ich will auf deinem Kopf die Lause 
suchen.“ Sie nahm deren Kopf zwischen ihre Schen- 
kel und kratzte sie ein wenig; dann nahm sie mit den 
Worten: „Ach, viele Lause hat sie auf dem Kopfe!“ 
von ihrem eigenen Kopfe Lause, legte sie auf deren 
Haupt und sagte ihr mit lieben Worten: „Sieh, welcher 
Art die Lause auf deinem Kopfe sind.“ Darauf sprach 
sie um den Vorzug des groBen Wesens zu verkunden 
folgende Strophe: 

„Jetzt findet diese Konigstochter 
an Konig Kusa kein Gefallen, 
dem groBen, der ihr Mann geworden 
und der nach keinem Lohn begehrt." 

Jene aber ward zornig auf die Bucklige. Da nahm 
sie die Bucklige am Halse, warf sie in ihr Gemach hin- 
ein, blieb selbst drauBen, schloB die Tiir und blieb 
stehen, indem sie sich an dem Riemen zum Aufziehen 
der Tiir festhielt. Als Pabhavati sie nicht fassen konnte, 
sprach sie, hart an der Tiire stehend, scheltend folgende 
weitere Strophe: 

„DaB dieser Buckligen jetzt nicht 
die Zunge gar zerspalten wird 
mit einem wohlgescharften Schwert, 
weil sie so Boses hat gesagt!" 
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Die Bucklige aber, die den Riemen zum Aufziehen der 
Tiir gefabt hielt und so dastand, ervviderte; „Du Laster- 
hafte, Ziigellose, wem wird deineSchonheit etwas machen? 
Sollen \vir deine Schonheit verzehren und uns damit 
erniihren?" Und indem sie in dreizehn Strophen den 
Vorzug des Bodhisattva verkiindigte, liefi sie den so- 
genannten Ruf der Buckligen, wie folgt, vernehmen; 

„Nicht nach der Schonheit ihn bemesse, 
Pabhavati, und nach der Lange; 

,von grofiem Ruhm ist er‘, so denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. 

Nicht nach der Schbnheit ihn bemesse, 
Pabhavati, und nach der Lange; 

,grofien Reichtum hat er‘, so denke 
und fasse, Schdne, zu ihm Liebe. 

Nicht nach der SchSnheit ihn bemesse, 
Pabhavati, und nach der Liinge; 

,von groSer Kraft ist er‘, so denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. 

Nicht nacii der Schonheit ihn bemesse, 
Pabhavati, und nach der Lange; 

,ein grofies Reich hat er‘, so denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. 

Nicht nach der Schonheit ihn bemesse, 
Pabhavati, und nach der Lange; 

,ein grofier Konig ist er‘, denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. 

Nicht nach der Schonheit ihn bemesse, 
Pabhavati, und nach der Lange; 

,’ne Lowenstimme hat er‘, denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. 



Nicht nach der Schonheit ihn bemesse, 
Pabhavatl, und nach der Lange; 
jlieblich ist seine Stiniine', denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. 

Nicht nach der Schonheit ihn bemesse, 
Pabhavatl, und nach der Lange; 

,wie Tropfenfall klingt seine Stimme', 
so denk’ und fasse zu ihm Liebe. 

Nicht nach der Schonheit ihn bemesse, 
Pabhavatl, und nach der Lange; 

,mild klingt die Stimme sein‘, so denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. 

Nicht nach der Schonheit ihn bemesse, 
Pabhavatl, und nach der Lange; 

,su6 klingt die Stimme sein‘, so denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. 

Nicht nach der SchSnheit ihn bemesse, 
Pabhavatl, und nach der Lange; 

,hundert Ktinste versteht er‘, denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. 

Nicht nach der Schonheit ihn bemesse, 
Pabhavatl, und nach der Lange; 

,ein edler Furst ist er‘, so denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. 

Nicht nach der Schonheit ihn bemesse, 
Pabhavatl, und nach der Lange; 

,der Konig Kusa ist er‘, denke 
und fasse, Schone, zu ihm Liebe. “ 

Als jene ihre Stimme horte, rief sie: „Bucklige, 
allzusehr schreist du; wenn ich dich mit der Hand er- 
reiche, werde ich es dir zeigen, da6 ich einen Gatten 
habe." Damit jagte sie ihr Furcht ein. Die andere aber 
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rief laut: „Ich habe aus Riicksicht gegen dich deinem 
Vater noch nicht gemeldet, da6 der Kbnig Kusa ge- 
kommen ist; gut, heute werde ich es dem Konige mel- 
den!" und versetzte sie damit in Schrecken. Daher 
besanftigte sie die Bucklige, indem sie dachte; „Nie- 
mand soli es hbren." 

Als sie aber der Bodhisattva nicht zu Gesicht be- 
kain und sieben Monate lang durch die schlechte Nah- 
rung und das schlechte Lager gequalt wurde, da dachte 
er bei sich: „\Vas bedarf ich ihrer? Auch da ich sieben 
Monate lang hier bleibe, kann ich sie nicht einnial sehen. 
Sie ist allzu grausam und gewalttiitig. Ich will fort- 
gehen und meine Eltern wiedersehen.“ — 

In diesem Augenblicke dachte Gott Sakka gerade 
nach und benierkte die Unzufriedenheit von jenem; da 
dachte er: „Dieser Konig kann sieben Monate lang 
Pabhavati nicht einnial zu Gesicht bekonnnen; ich werde 
fiir ihn eine Gelegenheit herbeifuhren, dafi er sie er- 
halt.“ Er schuf Boten des Kdnigs Madda und schickte 
an sieben Konige die Botschaft: „ Pabhavati hat den 
Kbnig Kusa verlassen und ist zuriickgekehrt; man soli 
komnien und Pabhavati holen.“ Dabei schickte er aber 
diese Nachricht einein jeden getrennt. 

Sie kamcn init grofiein Gefolge an; und als sie an 
die Stadt gelangten, wufiten sie von einander nicht, wa- 
rum die anderen gekominen seien. Als sie sich aber 
Iragten: „Warum bist du gekommen?" und den Sach- 
verhalt erkannten, da warden sie zornig und sprachen: 
„Die eine Tochter will er uns sieben Leuten geben. 
Seht seine Lasterhaltigkeit! Er verhohnt uns; fafit ihn!* 
Und sie schickten ihm die Botschaft: „Er soli uns alien 
Pabhavati geben oder mit uns kampfen" und umiagerten 
die Stadt. 

Als der Konig Madda diese Botschaft vernahm, 
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wandte er sich, von Furcht und Schrecken erfullt, an 
seine Minister und fragte sie: „Was sollen wir tun?“ 
Seine Minister antworteten ihm: „0 Fiirst, diese sieben 
sind wcgen Pabhavatl gekommen und sagen: ,Wenn 
du sie uns nicht gibst, werden wir die Mauer ein- 
reifien, in die Stadt eindringen, den Konig ums Leben 
bringen und sein Reich einnehmenk Solange die Mauer 
noch nicht eingerissen ist, wollen wir ihnen Pabhavati 
schicken." Und sie sprachen folgende Strophe; 

„Yoll Hartnackigkeit diese Fursten 
stehn alle da in ihrer Riistung; 
bevor die Mauer sie 2 erstdren, 
geb’ man ihnen Pabhavatl. ‘‘ 

Als der Konig dies hdrte, erwiderte er: „Wenn 
ich einem einzigen Pabhavatl schicke, werden die ubrigen 
kampfen. Ich kann sie nicht einem geben, Nachdem 
sie den ersten Kdnig auf dem Jambu-Erdteil verlassen 
hat und zuriickgekehrt ist, soli sie jetzt dafur ihren 
Lohn erhalten. Ich werde sie tdten, in sieben Stdcke 
zerhauen und so den sieben Kdnigen zuschicken." Und 
er sprach folgende weitere Strophe: 

„In sieben Teile werde ich 
diese Pabhavatl zerhauen 
und sie so an die Fursten schicken, 
die hierher kanien inich zu I6ten.“ 

Diese seine Rede wurde im ganzen Palaste bekannt; 
die Dienerinnen gingen fort und meldeten der Pabha- 
vatl: „Der Konig will sieben Teile aus dir machen 
und dich so den Konigen schicken." Voll Todesfurcht 
erhob sich diese von ihrem Sitze und ging umgeben 
von ihren Schwestern in das furstliche Gemach ihrer 
Mutter. 
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Um diesen Sachverhalt zu verkunden sprach der Meister 

„Und es stand auf die Konigstochter, 
die dunkle, mit dem Seidenkleide, 
die Augen angefullt mit Tranen, 
geleitet von der Magde Scbar.“ 


Als sie zu ihrer Mutter kam, begriifite sie ehr 
furchtsvoll ihre Mutter und sprach jammernd: 

„Dies Antlitz, das mit Puder ist bestreut, 
das ich im Spiegel schau’ mit Elfenbeingriff, 
das schonaugige, reine, fleckenlose, 
im Wald wird weggeworfen von den Fiirsten. 

Und diese raeine sichelform’gen Haare 
schwankend und weich, mit Sandelstaub besprengt, 
verwirrt in einem Leichenfelde zerren 
die Geier sie umber mit ihren Fiifien. 

Und diese Arme mein mit roten Nageln, 
mit schonen Haaren, weich, sandelbestreut, 
die abgeschlag’nen werfen fort die Fvirsten 
im Wald; ein Wolf schleppt sie, wohin er will. 

Und diese Briiste, die wie Palmenblatter 
erglanzen, dicht besprengt mit Kasi-Sandel, 
an diese wird ein Schakal sich anlehnen, 
wie an der Mutter Brust der junge Sohn. 

Und diese breite hiifte schon gerundet, 
von goldnem Gtirtel rings umgeben, weifen 
die Fiirsten fort im Walde unbekleidet; 
ein Wolf schleppt sie mit sich, wohin er will. 

Die Hunde, Wblfe und Schakale 
und auch die iibrigen Raubtiere 
sind nicht dem Altern mehr verfallen, 
da sie Pabhavatl verzehren. 
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Doch wenn die Fiirsten mit sich nehmen 
mein Fleisch auf ihrem weitern Zuge, 
erbittet, iNIutter, die Gebeine 
und an der StraCe sie verbrennet. 

Und leget Felder an, o Mutter, 
und pflanzet Kanikaras drauf; 
wenn diese Bltiten dann bekommen, 
nachdem des Winters Schnee vergangen, 
so denket meiner, teure Mutter: 

,So schon war auch Pabhavati.“‘ 

So jammerte sie von Todesfurcht erfafit bei ihrer 
Mutter. Der KOnig Madda aber befahl: „Der Henker 
soli mit seiner Axt und deni Richtblock hierherkoramen." 
Dessen Kommen wurde im ganzen Hause des Konigs 
bekannt Als aber Pabhavatis Mutter von seiner An- 
kunft horte, erhob sie sich von ihrem Sitze und ging 
von Schmerz uberwaltigt zum Kbnige hin. 

Urn diesen Sachverhalt zu verkunden sprach der Meister: 

,iDoch es erhob sich ihre Mutter, 
die edle, gottergleiche Frau, 
da sie das Schwert sah und den Block-) 
im Frauenhaus des Konigs Madda." 

Darauf sprach der Konig um sie trdsten; „Furstin, 
was sagst du da? Deine Tochter hat den ersten Konig 
auf dem ganzen Jambu-Erdteil, weil er hafilich sei, ver- 
lassen und ist, als die Spuren auf dem Wege, den sie 
gegangen, noch nicht verwischt waren“), zurtickgekehrt 
den Tod auf der Stirne tragend. Jetzt soU sie die Frucht 

1) Die Worter „pharasun — gahetva" gehoren noch zur Rede 
des Konigs. 

’) „suna“ ist doch wohl eine der vielen Nebenformen von 
skr. svaa „Hund“. Hund ist wohl in demselben .Sinne gebraucht 
wie im Deutschen Bock oder Esel. 

*) Auf dem Wege zur Stadt ihres Gatten. 
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ihres Hochmutes auf ihre Schonheit erhalten." AIs jene 
diese seine Worte vernommen, ging sie wieder zu ihrer 
Tochter hin und sprach jammernd: 

„Er tat nicht nach den Worten mein, 
die ich dein Heil erstrebte, Tochter; 
noch heute wirst du blutbedeckt 
eingehen in Yamas Behausung. 

Zu solchem Ende kommt der Mensch, 
so stiirzt ins Ungluck er hinein, 
wenn er nicht achtet auf das Wort 
der Weisen, die ihm Gutes rateni). 

Wenn du dir heute einen Prinzen 
auswahltest, schbn von Angesicht, 
von Kusa stammend, einen Fursten 
mit gold- und edelsteinbesetztem Gtirtel: 
von der Verwandten Schar geehrt, 
wurd'st du nicht gehn in Yamas Reich. 

Doch, wo erschailt der Trommel Klang, 
wo Elefanten laut trompeten, 
im Hause edler Fursten, Liebe, — 
was ist ein grob'res Gluck als dies? 

Wo an der Tiir die Rosse wiehernh 
und wo der Sanger riihrend singt, 
im Hause edler Fursten, Liebe, — 
was ist ein grofi’res Gluck als dies? 

Doit wo der Pfauen Stimm’ erschailt, 
wo die Kuckucke lieblich singen, 
im Hause edler FUrsten, Liebe, — 
was ist ein grofi’res Gluck als dies?" 

) Diese Strophe findet sich auch Jataka 397; Band III, S, 347. 
'! Wie Fausboll vorschlagt und auch Francis annimmt, ist 
slat! ,,si£psati“ „himsati“ zu lesen, das hier die Bedeutung von 
„he^dti'‘ hat 
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Nachdeiu sie so in diesen vielen Strophen mit ihr 
gesprochen hatte, kam ihr der Gedanke: „\Venn heute 
der ^vlannerturst Kusa hier ware, wiirde er diese sieben 
Konige in die Flucht jagen, meine Tochter vom Leide 
befreien und mit ihr fortziehen.“ Und sie sprach fol- 
gende Strophe: 

„\Vo ist er, der die Feinde bandigt, 
der fremde Reiche niederwirft, 
wo ist Kusa, so gro6 an Weisheit? 

Er konnt’ befreien uns vom Leid.“ 

Jetzt dachte Pabhavati: „Meiner Mutter Mund reicht 
nicht aus den Ruhm von Kusa zu preisen. Ich will ihr 
sogleich melden, dafi er hier weilt und die Arbeit eines 
Kochs verrichtet.'' Und sie sprach folgende Strophe: 

„Hier ist er, der die Feinde bandigt, 
der andre Reiche niederwirft, 
der Konig Kusa, gro6 an Weisheit; 
er wird uns toten jeden Feind." 

Ihre Mutter aber dachte: „Sie schwatzt dummes 
Zeug in ihrer 1 odesfurcht" und sprach folgende Strophe: 

„Sprichst du, als warest du berauscht, 
oder redest du wie ’ne Tbrin? 

Wenn Konig Kusa war’ gekommen, 
wie sollten wir dies nicht erfahren?" 

Als so die Mutter sprach, dachte die Tochter: 
„Meine Mutter glaubt mir nicht; sie weifi nicht, dafi er 
hierher kam und sieben Monate schon hier weilt. Ich 
werde ihn ihr zeigen." Sie nahm ihre Mutter bei der 
Hand und oflfnete das Fenster. Dann streckte sie die 
Hand aus, zeigte hin und sprach dabei folgende Strophe: 
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„Hier dieser Koch ist es, den du 
im Madchenhause hier erblickst; 
er hat sich fest geschiirzt die Hiifte 
und wascht gebiickt die Schiisseln ab.“ 

Jener namlich hatte damals gedacht: „Heute wird 
mein Wunsch zu seiner Erfiillung gelangen. Sicherlich 
wird Pabhavati von Todesfurcht erfiillt erzShlen, da6 
ich gekommen bin. Ich will meine Schiisseln waschen 
und aufraumen." Er holte Wasser herbei und begann 
seine Gefafie abzuwaschen. 

Ihre Mutter aber sprach zu ihr scheltend folgende 
Strophe: 

„Bist du ein Mischling, niedern Stammes^) 

Oder Verderb’rin der Familie? 

Wie wirst du, Konig Maddas Tochter, 
den Sklaven zum Geliebten machen?" 

Darauf dachte Pabhavati: „Meine Mutter weifi nicht, 
dafi jener um meinetwillen in diesem Zustande lebt, 
glaube ich." Und sie sprach folgende weitere Strophe: 

„ Nicht bin ich Mischling, niedern Stamms 
und nicht verderb’ ich die Familie; 
den Sohn Okkakas, Heil sei dir, 
den haltst du jetzt fiir einen Sklaven." 

Jetzt sprach sie um dessen Ruhm zu preisen noch 
folgende Strophen: 

„Der von Brahmanen zwanzigtausend 
immer an seinera Hofe speist, 
den Sohn Okkakas, Heil sei dir, 
den haltst du jelzt fur einen Sklaven. 


W^ortlich I ein Weib aus der Candala-Kaste. 

Dutoit) Jatftkam. V. 


21 
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Fiir den man Elefanten anschirrt 
bestiindig voile zwanzigtausend, 
den Sohn Okkakas, Hell sei dir, 
den haltst du wohl fur einen Sklaven. 

Fiir den man edle Rosse anschirrt 
bestandig voile zwanzigtausend, 
den Sohn Okkakas, Heil sei dir, 
den haltst du wohl fiir einen Sklaven. 

Fiir den man Kriegeswagen anspannt 
bestandig voile zwanzigtausend, 
den Sohn Okkakas, Heil sei dir, 
den haltst du wohl fiir einen Sklaven. 

Fiir den man Starke Stiere anspannt 
bestandig voile zwanzigtausend, 
den Sohn Okkakas, Heil sei dir, 
den haltst du wohl fiir einen Sklaven. 

Fiir den sie Mutterkiihe melken 
bestandig voile zwanzigtausend, 
den Sohn Okkakas, Heil sei dir, 
den haltst du wohl fur einen Sklaven. “ 

So pries sie mit diesen sechs Strophen den Ruhm 
des grofien Wesens. Da dachte ihre Mutter: „Diese 
spricht ganz unerschrocken; sicherlich ist dies so!“ Sie 
schenkte ihr Glauben, ging zum Konige hin und er- 
zahlte ihm die Sache. Dieser kam rasch zu Pabhavatl 
hin und fragte sie: „Ist es wahr, meine Tochter, dafi 
der Konig Kusa hierher gekommen ist?“ Sie antwor- 
tete: „Ja, Vater; heute sind es sieben Monate, dafi er 
far Eure Tochter die Dienste des Kochs verrichtet." Er 
glaubte ihr nicht, sondem fragte die Bucklige. Als er 
von dieser den Sachverhalt erfuhr, sprach er um seine 
Tochter zu tadeln folgende Strophe: 
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„Furwahr, du latest ubel, Torin, 
dafi du den Fiirsten grofi von Macht, 
den Elefanten wie ’nen Frosch 
nicht meldetest, dafi er gekommen." 

Nachdem er so seine Tochter getadelt, ging er 
rasch zu jenem hin, begann ein liebenswurdiges Ge- 
sprach mit ihm, faltete nach ihm die Hande und sprach 
um sein Vergehen zu schildem folgende Strophe: 

„0 diese Siinde, grofier Konig, 
verzeihe uns, o Landesherrscher, 
dafi wir dich, da du hierher kamest, 
in der Verkleidung nicht erkannten." 

Als dies das grofie Wesen vemahm, dachte es; 
„Wenn ich etwas Rauhes sagen wurde, so wird ihm 
auf der Stelle das Herz brechen. Ich will ihn trosten." 
Und wahrend er so zwischen seinen Topfen stand, 
sprach er folgende weitere Strophe: 

„Fur meinesgleichen pafit es nicht, 
dafi ich ein Koch geworden bin. 

Sei du nur gunstig mir gesinnt; 
nichts Boses latest du, o Fiirst." 

Nachdem der Konig von ihm diese lieben Worte 
erhalten, stieg er in den Palast hinauf, rief Pabhavati 
zu sich herbei, und indem er sie fortschickte um jenen 
um Verzeihung zu bitten, sprach er folgende Strophe: 

„Geh, TOrin, bitte um Verzeihung 
den Ksnig Kusa grofi an Macht 
Wenn dir verziehen Konig Kusa, 
so wird er dir das Leben retten." 

Als sie diese Worte ihres Vaters horte, ging sie 
von ihren Sch western und ihren Dienerinnen umgeben 

21 * 
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zu Kusa hin. Dieser merkte, wahrend er noch in seinem 
Arbeitsgewande dastand, wie sie auf ihn zukam, und 
er dachte; „Heute werde ich Pabhavatis Stolz brechen 
und bewirken, dafi sie sich zu meinen Fiifien in den 
Schmutz legt.“ Er gofi das ganze Wasser aus, das er 
herbeigebracht hatte, zerstampfte einen Raum so grofi 
wie eine Dreschtenne und machte alles zu einem Schmutz. 
Die Konigstochter aber ging zu ihm hin, fiel ihm zu 
FiiBen und bat ihn, im Schmutze liegend, um Verzeihung. 

Um dies zu offenbaren sprach der Meister folgende 
Strophe; 

„Nachdem des Vaters Wort vernonimen 
Pabhavati , die Gottergleiche, 
beugt’ sie das Haupt und fafit’ die Fiifie 
des Konigs Kusa grofi von Macht.“ 

Nachdem sie seine Fufie umfafit hatte, sprach sie 
um ihn um Verzeihung zu bitten folgende drei Strophen^): 

„0 diese Nachte, die, o Konig, 
getrennt von dir ich hab’ verbracht, — 
gebeugt verehr’ ich deine Fiifie; 
zurne mir nicht, du Landesherr. 

Die Wahrheit will ich dir gestehen, 
o grofier Konig, hore mich; 
und ich will niemals gegen dich 
Unliebes noch einmal begehen. 

Doch wenn du, wahrend ich so bitte, 
nicht willst nach meinen Worten tun, 
so wird er mich sogleich jetzt toten 
und ausliefern den Konigen." 

Als dies der KOnig horte, dachte er bei sich: 
„Wenn ich ihr sagen wurde: ,Du wirst ja sehen‘, wurde 

') Dieser Satz gehort ofifenbar nicht, wie bei FausbOll, zur 
Erklarung der letzten Strophe, sondern zur Erzahlung selbst. 
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ihr das Herz brechen. Ich will sie trosten." Und er 
sprach: 

„Da du doch so niich hast gebeten, 
wie tat’ ich nicht nach deinem Wort? 

Ich ziirne dir nicht mehr, du Schdne; 
fiirchte dich nicht, Pabhavati. 

Die Wahrheit will ich dir gestehen, 
o Konigstochter, hore mich; 
und ich will niemals gegen dich 
Unliebes noch einmal begehen. 

Aus Lieb’ zu dir, Schonhiiftige, 
viel Ungliick mufite ich erleiden; 
viel Madda-Leute wiird’ ich toten 
um dich, Pabhavati, zu holen." 

Als er aber sie, die einer Gefahrtin des Gdtter- 
konigs Sakka glich, als seine Dienerin sah, da regte 
sich in ihm der Fiirstenstolz. Indem er dachte: „So- 
lange ich am Leben bin, wollen andere meine Gemahlin 
mit sich fortnehmen?", erhob er sich wie ein Lowe im 
Konigshofe und rief: „AIle Bewohner der Stadt soUen 
wissen, dafi ich angekoramen bin!" Wahrend er so 
schrie, herumsprang und mit den Fingern schnippte^), 
sagte er: „Jetzt werd’ ich jene lebendig gefangen neh- 
men; man schirre den Wagen an usw. und er sprach 
folgende weitere Strophe: 

„Man schirre Wagen an und Rosse 
mit buntem Schmuck, wohlabgerichtet! 

Jetzt werdet ihr mich sehen, wie ich 
rasch meine Feinde hier zerstreue!" 

Mit den Worten: „Die Gefangennahme der Feinde 
ist meine Aufgabe; gehe du, bade, schmucke dich und 

Dies wird auch sonst in den Jatakas oft als 2eichen der 
Herausforderung zum Kampfe angefuhrt. 
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steige in den Palast hinauf!" entlieB er sie. Der Konig 
Madda aber schickte seine Minister zu ilim uin ihin 
Ehrung zu erweisen. Sie stellten an der Tur seiner 
Kiiche ein Zelt herum und lieBen ihn durch Barbiere 
bedienen. Nachdeni sein Haar und Bart geordnet war, 
badete er sein Haupt und sagie dann, init allem Schmuck 
geziert und von den Ministern und anderen umgebcn; 
„Ich will in den Palast hinaufsteigen.“ Hier schaute er 
nach den verschiedenen Hiinmelsrichtungen aus und 
schnippte mit den Fingern; wohin er aber jedesraal 
blickte, dieser Ort erzitterte. Da sagte er; „Seht meine 
Bemuhung!" 

Um dies zu verkiindigen sprach der Meister folgende 
weitere Strophe; 

„Und diesen sahen dort die Leute 
im Frauenhaus des Konigs Madda, 
wie er umhersprang wie ein L6\ve 
und mit den beiden Armen schlug.“ 

Es schickte ihm aber der Konig Madda einen reich- 
geschmiickten Elefanten, der so abgerichtet war, dafi 
er im Kampfe unbeweglich stehen blieb. Jener bestieg 
darauf den RUcken des Elefanten, liefi den weiBen 
Sonnenschirm uber sich aufspannen und befahl; „Bringt 
Pabhavatl her!" Diese lieB er hinter sich Platz nehmen 
und zog dann, von dem aus vier Teilen bestehenden 
Heere umgeben, zum Osttore heraus. Er schaute nach 
dem Heere der Feinde hin und rief dreimal mit Lowen- 
stimme; „Ich bin Konig Kusa; wem sein Leben lieb ist, 
die sollen sich auf den Bauch legen." So bewirkte er 
eine vollige Besttirzung der Feinde. 

Um dies zu verkunden sprach der Meister: 

„Als er den Elefant bestiegen, 
hob er hinauf Pabhavatl; 
und Kusa zog hinaus zum Kampfe 
und stieB dann aus den Lowenruf. 
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AIs sie ihn aber rufen horten, 
so wie die Tiere bei dem Lowen, 
da fluchteten davon die Fursten, 
von Furcht erfiillt ob Kusas Schrei. 

Die Reiter 1) und die Leibgardisten, 
die Wagenkampfer, Fufisoldaten, 
einander traten sie zu Boden 
von Furcht erfullt ob Kusas Schrei. 

AIs ihn der Gotterkonig sab 

vorn in der Schlacht, mit frohem Herzen, 

dem Kbnig Kusa schenkte er 

den Edelstein Verocana^) 

Nachdem er in der Schlacht gesiegt 
und den Verocana erhalten, 
auf Elefantenrucken sitzend 
der Konig in die Stadt einzog. 

Nachdem er sie lebend gefangen, 
er fesselte die Feindesfursten 
und gab sie seinem Schwiegervater: 
iHier sind die Feinde dein, o KOnig. 

In deiner Hand sind sie jetzt alle, 
geschlagen sind die Feinde dein. 

Tue daran nach deinem Willen; 
befreie oder tSte sie!“‘ 

Der Konig sprach: 

„Von dir sind diese nur die Feinde, 
denn meine Feinde sind es nicht; 
du nur bist uber sie der Herrscher, 
befreie oder t6te sie!“ 

Nach diesen Worten dachte das groBe Wesen: 
„Was ntitzt es mir, wenn sie getotet sind? Ihr Kom- 
men soil nicht zwecklos sein. Der Konig Madda hat 

’) Wortlich: Die auf die Elefanten Gestiegenen. 

') Auf Deutsch „der Glanzende" ; auch ein Beiname der 
Sonne. 
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sieben Tochter, die jiinger sind als Pabhavatl. Diese 
werde ich ihnen geben lassen." Und es sprach: 

„Hier diese deine sieben Tochter, 
an Schonheit Gottermadchen gleichend, 
gib eine jede diesen Fiirsten; 
sie seien deine Schwiegersohne." 

Darauf sprach zu ihm der Konig: 

„Uber diese wie tiber uns, 
iiber uns alle bist du Herrscher. 

Du nur bist unser grofier Konig; 
gib ihnen, was du immer willst." 

Der Konig lieB sie darauf alle schmiicken und gab 
iedem Konig eine davon. 

Um dies zu verkunden sprach der Meister folgende 
funf Strophen: 

„So jedem einzelnen gab eine 
der Iflwenstimm’ge Kdnig Kusa; 
den Konigen gab damals er 
die Tdchter des Kdnigs von Madda. 

Begluckt durch diese Gabe und 
erfreut tiber den K6nig Kusa 
kehrten zuruck in ihre Reiche 
die sieben Konige sogleich. 

Darauf zog mit Pabhavatl 
und mit dem Stein Verocana 
nach seiner Stadt Kusavati 
der KOnig Kusa grofi von Macht. 

Auf einem Wagen fahrend kamen 
die beiden nach Kusavati; 
von gleicher Schonheit waren beide, 
nicht tibertrafen sie einander. 

Die Mutter kam dem Sohn entgegen; 
die beiden Eheleute aber 
blieben eintrachtig dort zusanimen 
und wohnten in dem blOh’nden Land." 
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Nacbdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
erklSrte er die Wahrheiten und verband hierauf das Jataka 
(am Ende der Wahrheitsverkundigung aber gelangte jener 
unzufriedene Monch zur Frucbt der Bekehrung) mit folgen- 
den Worten: „DamaIs waren die Eltern die Grofikonigs- 
familie, der jungere Bruder war Ananda, die Bucklige war 
Khujjuttarai), Pabhavati war die Mutter Rahulas, das Ge- 
folge war die Buddbaschar, der Konig Kusa aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von Kusa. 


532. Die Erzahlung von Sona und Nanda. 

„Bist du ein Gott.“ Dies erzahlte der Meister, da er 
im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen Monch, 
der seine Mutter ernahrte. Die Begebenheit gleicht der im 
Ssma- Jataka-) erzahlten. Damals aber sagte der Meister: 
„Zurnet nicht, Mbnche, diesem MOnch! In der Vorzeit 
nahmen Weise, obwohl sie die Herrschaft fiber ganz Indien 
erhielten, diese nicht an, sondern ernShrten ihre Eltern." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Ehedem war Benares die Stadt Brahmavaddhana. 
Damals herrschte dort der Kdnig Manoja. Damals war 
ein achthundert Millionen besitzender reicher Brahmane 
kinderlos; er sagte zu seiner Gattin: „Liebe, wunsche 
dir einen Sohn" und sie sprach diesen Wunsch aus. 
Da verliefi der Bodhisattva die Brahmawelt und nahm 
in ihrem Schofie seine Wiedergeburt; als er zur Welt 
gekommen war, gab man ihm den Namen Prinz Sona. 
Als er so alt war, dafi er auf eigenen Fufien gehen 
konnte, verliefi noch ein anderes Wesen die Gotterwelt; 
als dieses zur Welt kam, erhielt es den Namen Prinz 
Nanda. 

*) Diese Identifizierung pafit hier besonders gut, weil der 
Name „die beste Bucklige" bedeutet. 

’) Jataka 540; bei Fausbbll Band VI, S. 68 — 95. 
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Als sie die Veden erlemt und die Vollendung in 
aUen Kiinsten erlangt batten, bemerkten ihre Eltern ihre 
vollendete Schonheit und der Brahmane sprach zu seiner 
Gattin: „Liebe, wir wollen unsern Sohn, den Prinzen 
Sona, an das Haus fesseln." Sie stimmte dem bei und 
erzahlte dies ihrem Sohne. Dieser aber erwiderte: 
„Genug, iMutter, ist es mir mit dem Wohnen im Hause! 
Ich werde euch pflegen, solange ihr lebt; nach eureni 
Tode aber werde ich in den Himalaya ziehen und die 
Weltflucht betatigen." Sie berichtete dies dem Brah- 
manen. Als die beiden trotz ihrer wiederholten Reden 
seinen Sinn nicht umstimmen konnten, wandten sie sich 
an den jungen Nanda und sagten zu ihm: „Mein Sohn, 
behiite darum du die Familie!" Doch jener antwortete; 
„Ich fange doch nicht die von meinera Bruder weg- 
geworfene Sinnenlusti) mit dem Haupte auf! Auch ich 
werde nach eurem Tode mit meinem Bruder zusammen 
die Weltflucht betatigen." 

Da dachten die Eltern: „Diese geben trotz ihrer 
Jugend die Liiste auf; warum sollen wir nicht alle zu- 
sammen die Weltflucht betatigen?" Und sie sprachen 
zu ihren Sohnen; „Meine Sohne, was soli euch die 
Weltentsagung nach unserm Tode? Wir alle wollen 
die Welt v’erlassen." Sie meldeten ihren EntschluB dem 
Konige, verschenkten ihr ganzes Vermogen als Almosen, 
machten die Schar ihrer Sklaven zu freien Leuten und 
gaben auch ihren Verwandten, was ihnen zu geben an- 
gemessen war. Darauf zogen die vier Leute aus der 
Stadt Brahmavaddhana und erbauten sich im Himala/a- 
Gebirge in der Nahe eines mit den funf Arten der 
Lotosblumen bedeckten Teiches bei einem entzuckenden 


') Eine Handschrift hat statt „kilesam“ „khelam“ (Speichel), 
ein Wort, das oft in diesem Zusammenhang gebraucht wird 
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Waldchen eine Einsiedelei ; hier wohnten sie und be- 
tiltigten die Weltflucht. Die beiden Briider ernahrten 
ihre Eltern. In der Fruhe gaben sie ihnen Zahnstocher 
und Wasser zum Waschen des Gesichts, kehrten die 
Laubhtltte und die Zelle zusammen und reichten ihnen 
Trinkwasser. Auch holten sie aus dem Walde sufie 
Friichte und gaben sie ihren Eltern zu essen. In heifiem 
Oder in kaltem Wasser lieSen sie sie baden; sie reinig- 
ten ihre Haarflechten und wuschen ihre Fiifie und der- 
gleichen Dienstleistungen mehr. 

Als so eine Zeit vergangen war, dachte der weise 
Nanda: „Ich werde nur die von mir herbeigebrachten 
Waldfruchte meinen Eltern zu essen geben." Von dem 
Orte, wo er gestern oder am Tage zuvor die Friichte 
genommen hatte, holte er am Morgen wieder die Friichte, 
wie sie auch waren, und gab sie seinen Eltern zu essen; 
wenn sie dieselben verzehrt batten, spiilten sie sich den 
Mund aus und fasteten von da an. Der weise Sona 
aber war weit weggegangen, hatte siifie, ganz reife 
Friichte mitgebracht und bot sie ihnen an. Darauf sag- 
ten sie zu ihm; „Mein Sohn, die von deinem jiingeren 
Bruder gebrachten Friichte haben wir am Morgen ver- 
zehrt und dann gefastet; jetzt brauchenwir keine mehr." 
So wurden seine Waldfruchte nicht genossen und ver- 
darben. 

An den folgenden Tagen ging es ebenso; obwohl 
er infolge seiner funffachen Erkenntnis sie von weither 
holte, verzehrten sie dieselben wieder nicht. Da dachte 
das grofie Wesen: „Meine Eltern sind von zarter Ge- 
sundheit. Nanda aber bringt alle moglichen Friichte 
herbei, unreife und halbreife, und gibt sie ihnen zu 
essen. Wenn es sich so verhalt, werden sie es nicht 
lange aushalten; ich will es ihm verbieten." Er wandte 
sich darum an seinen Bruder und sagte zu ihm: „ Nanda, 
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wenn du von jetzt an Waldfriichte bringst, so warte, 
bis ich komme; wir beiden wollen ihnen dann gemein- 
sam zu essen geben.“ Trotz dieser Worte aber tat 
Nanda nicht nach seines Bruders Befehl, weil er ein 
gutes Werk (mit seiner Speisung) tun wollte. 

Das grofie Wesen dachte: „Nanda handelt nicht 
nach meinen Worten, sondern tut etwas Ungebiihrendes ; 
ich werde ihn forqagen." Und indem es sich vomahm: 
„Allein werde ich meine Eltern pflegen," sagte es: 
„Nanda, du bist der Ermahnung nicht zuganglich, du 
tust nicht nach der Weisen Wort. Die Eltern gehen 
mich allein an; ich allein werde sie pflegen. Du darfst 
hier nicht mehr bleiben; gehe anderswohin!" Und es 
schnippte mit den Fingern nach ihm. 

Als so Nanda von seinem Bruder fortgejagt war, 
vermochte er nicht mehr in seiner Nahe zu bleiben. Er 
bezeigte ihm seine Ehrfurcht, ging dann zu seinen Eltern 
hin und erzahlte ihnen die Sache. Darauf ging er in 
seine Laubhiltte hinein, betatigte die Vorbereitungen zur 
Erlangung der Ekstase und erlangte noch an demselben 
Tage die funf Erkenntnisse und die acht Vollendungen. 
Jetzt dachte er: „Ich vermag vom Fu6e des Sineru- 
Berges den Silbersand zu holen, ihn in der Zelle der 
Laubhiitte meines Bruders auszustreuen und ihn so um 
Verzeihung zu bitten. Wenn ihm dies nicht gefallt, 
werde ich Wasser vom Anotatta-See holen und ihn da- 
mit um Verzeihung bitten. Wenn ihm aber auch dies 
nicht gefallt und mir mein Bruder durch der Cotter 
Macht verzeihen wiirde, so wiirde ich die vier Grofi- 
konige und Gott Sakka herbeiholen und ihn um Ver- 
zeihung bitten. Wenn ihm jedoch auch dies nicht gefallt 
werde ich alle Konige von ganz Indien, vom Konige 
Manoja angefangen, herbeiholen und ihn um Verzeihung 
bitten. Dann wurde sich der Vorzug meines Bruders 
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iiber ganz Indien verbreiten und bekannt warden wie 
Mond und Sonne." 

Sogleich flog er durch seine Wunderkrafc davon, 
stieg in der Stadt Brahmavaddhana am Tore des Pa- 
lastes jenes Konigs aus der Luft herab und liefl dem 
^ Konige melden: „Ein Asket wunscht Euch zu sehen." 
Der Konig dachte: „Was bedarf ein Weltfliichtling 
meines Anblicks? Er wird um der Xahrung willen ge- 
komraen sein;“ und er schickte ihm Reisbrei, Reisbrei 
wiinschte er nicht, dafiir schickte ihm jener ReiskOrner; 
er schickte ihm Gewander, er schickte ihm Wurzeln, 
aber auch Wurzeln wollte er nicht. 

Darauf schickte er an ihn einen Boten, warum er 
gekommen sei. Als jener so von dem Boten gefragt 
wurde, antwortete er: „Ich bin gekommen um dem 
Kbnige zu dienen." Da der Konig dies hbrte, lieB er 
ihn fortschicken init dem Worten: „Ich habe viele 
Diener. Er soli seinen Asketenberuf ausiiben." Doch 
der andere sprach, als er dies horte: „Ich werde durch 
eigene Kraft die Herrschaft ilber ganz Indien an mich 
reifien und sie eurem Konige geben." 

Als dies der Konig vemahm, dachte er bei sich: 
„Die Weltfluchtlinge sind doch weise; sie werden irgend 
ein Mittel wissen." Er liefi ihn zu sich rufen, wies ihm 
einen Sitz an, bezeigte ihm seine Verehrung und sagte 
dann; „Ehrvvurdiger Herr, Ihr wollt in ganz Indien 
die Herrschaft an Euch reiBen und sie mir geben." „Ja, 
o GroBkSnig," war die Antwort. „Wie werdet Ihr sie 
in Besitz nehmen?", fragte der Konig weiter. Darauf 
erwiderte Nanda: „0 GroBkOnig, ohne irgend einen 
auch nur so viel Blut vergieBen zu lassen, als eine 
kleine Fliege trinken kann, und auch ohne dein Geld 
verschwinden zu lassen, durch meine Wunderkraft 
allein werde ich die Herrschaft an mich reiBen und sie 
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dir geben. Nur darfst du nicht zaudern, sondern mufit 
heute noch fortziehen.“ 

Der Konig glaubte ihm und zog fort, von den Tei- 
len seines Heeres umgeben. Wenn es dem Heere heifi 
war, erschuf Nanda durch seine Wunderkraft Schatten 
und inachte es ktihl; wenn es regnete, lieB er iiber das 
Heer keinen Regen herabstromen, den heifien Wind 
wehrte er ab. Auf dem Wege liefi er die Baumstiimpfe, 
Dorngestruppe u. dgl., kurz alle Gefahren verschwinden; 
den Weg machte er so eben wie einen Ekstase-Kreisi). 
Er selbst breitete in der Luft ein Fell aus, setzte sich 
mit gekreuzten Beinen darauf nieder und ging so dem 
Heere voran. 

So zog er mit dem Heere zuerst nach dem Reiche 
Kosala; unweit der Stadt lieB er ein befestigtes Lager 
schlagen und schickte dem Kbnige von Kosala die Bot- 
schaft; „Er soli mit uns kampfen oder sich uns unter- 
werfen." Dieser erwiderte zornig; „Wie, bin ich nicht 
Konig? Ich nehme den Kampf an." Er nahm sein Heer 
mit sich und zog hinaus. Die beiden Heere fingen an 
zu kampfen. Nanda aber machte zwischen beiden Hee- 
ren das Antilopenfell, auf dem er safi, grofi, dehnte es 
aus und fing mit seinem Felle die von den beiden Hee- 
ren abgeschossenen Pfeile auf. In keinem der Heere 
war so einer, der von einem Pfeile verwundet gewesen 
ware. 

Als aber die Pfeile, die sie abgeschossen batten, 
zu Ende gegangen waren, standen die beiden Heere 
hilflos da. Jetzt trostete Nanda seinen Konig mit den 
Worten: „Furchte dich nicht, o GroBkonig," und ging 
zu dem KOnige von Kosala hin, dem er folgendes sagte; 
„0 GroBkbnig, furchte dich nicht; es besteht keine Ge- 

‘) Als Mittel zur Erreichung der Ekstase gilt es auch einen 
glanzenden Kreis anzustarren. 
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fahr iiir dich. Dein Reich wird dein bleiben; nur unter- 
wirf dich dem Konige Manoja." Jener glaubte seinem 
Worte und gab seine Zustimmung. Darauf fiihrte er ihn 
zum Konig Manoja und sprach zu diesem; „0 GroBkonig, 
der Konig von Kosala untervvirft sich dir; doch soli sein 
Reich ihni verbleiben." Konig Manoja gab seine Zu- 
stimmung. 

Nachdem er diesen so sich unterworfen hatte, zog 
er mit den beiden Heeren nach dem Reiche Ahga und 
nahm es ein, dann nach dem Reiche Magadha und nahm 
dies auch ein. Nachdem er auf diese Weise die Konige 
in ganz Indien sich unterworfen hatte, kehrte er von 
ihiien umgeben nach Brahmavaddhana zurtick. Wah- 
rend er aber diese Reiche einnahm , brauchte er sieben 
Jahre, sieben Monate und sieben Tage. Dann lieB er 
aus einer jeden Residenz verschiedenartige feste und 
fltissige Speise herbeibringen, nahm die hunderteins 
Konige mit sich und feierte mit ihnen sieben Tage lang 
ein groBes Gelage. 

Da dachte Nanda: „Solange der Konig sieben Tage 
lang das Gliick der Herrschaft genieBt, solange werde 
ich mich ihm niclit zeigen." Er machte im Lande der 
Uttara-Kurus 1) seinen Almosengang und blieb sieben 
Tage lang im Himala3’a in der Goldhohle wohnen. 

Als aber Manoja am siebenten Tage seine groBe 
Herrlichkeit betrachtete, dachte er; „Dieser Ruhm wurde 
mir nicht durch meine Eltern noch durch andere zu teil; 
durch den Asketen Nanda bin ich dessen teilhaftig ge- 
worden. Es ist aber heute schon der siebente Tag, 
daB ich ihn nicht mehr sah. Wo ist denn mein Freund, 
der mir den Ruhm verlieh?" So erinnerte er sich an 
Nanda. 

0 Auf Deutsch; die Kurus des Nordens, ein Volk zwischen 
Ganges und Himalaya. 
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Als dieser merkte, da6 der Konig wieder seiner 
gedachte, kani er herbei und blieb vor ihm in der Luft < 
stehen. Jetzt dachte jener: „Ich weifi nicht, ob dieser 
Asket ein Gott oder ein Mensch ist. Wenn er ein 
Mensch ist, so werde ich ihm die Herrschaft uber ganz 
Indien geben; wenn er aber ein Gott ist, so werde ich 
ihm gottliche Verehrung zu teil werden lassen." Und 
um ihn zu prufen sprach er folgende erste Strophe: 

„Bist du ne Gottheit, ein Gandharva 
oder Sakka PurindadaB? 

Bist du ein wundermacht’ger Mensch? 

Wie sollen wir dich denn erkennen?" 

Als jener diese Worte vernahm, sprach er um sein 
VVesen zu erklaren folgende zweite Strophe; 

„Ich bin kein Gott und kein Gandharva, 
auch nicht Sakka Purindada. 

Ein wundermacht’ger Mensch bin ich; 
erkenne dies, o Bharata." 

Da dies der Konig horte, dachte er: „Ein mensch- 
liches Wesen ist dies also. Mir ist er ein grofier Heifer 
gewesen; mit grofier Ehrung werde ich ihn befriedigen." 
Und er sprach: 

„Gar grofi sind deine Dienste, Herr, 
und mannigfach, die du erwiesest: 

Als eine Gottheit Regen sandte, 
gebotest du dem Regen Halt. 

Dann in dem Glutwind schrecklich heifi, 
da schufest du uns kuhlen Schatten; 
darauf inmitten meiner Feinde 
brachtest du uns gbttlichen Schutz. 


') Zu diesem Beinamen Indras vergleiche oben S. 266, A. i. 
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Hierauf die bliih’nden KOnigreiche 
hast du dir untertan geniacht; 
von Fursten einhundertundeinen 
machtest du zu Gefoigsmannern. 

Gar hoch erfreut sind wir von dir, 
drum aufiere jetzt einen Wunsch; 

’nen Elefantenwagen oder 

ein Pferdgespann, geschmiickte Frauen 

Oder auch reizende Palaste, 

wir wollen sie dem Herren geben. 

Auch Ahga oder Magadha, 

die Lander geben wir dem Herrn; 

Assaka und Avanti-Land, 
gern treten wir es ab an dich. 

Ja selbst die Halfte meines Reiches 
werde ich gern dem Herren geben, 
wenn du nach einem Thron verlangst; 
verkundige uns, was du wunschest.“ 

Als dies Nanda hbrte, sprach er um sein Verlangen 
2U otfenbaren: 

„Nach einem Thron verlangt mich nicht 
noch nach ’ner Stadt oder nach Schatzen; 
und auch nach einem andern Land 
ist kein Bediirfnis niir vorhanden." 

Dann fiigte er hinzu; „Wenn du mich liebst, so 
erfulle mir ein einziges Wort" und sprach folgende 
Strophen: 

„Iin Lande, das dem Herrn gehort, 

)St ’ne Einsiedelei im Walde; 
mein Vater und die Mutter, beide 
wohnen in der Einsiedelei. 


Dutoit, Jatakani. V. 


22 
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An ihnen in den friih’ren Zeiten 
durft’ ich nicht tun ein gutes Werk; 
dich mocht’ ich zum Begleiter nehmen 
und Sona um Verzeihung bitten." 

Darauf sprach der Konig zu ihm: 

„Ich will nach deinem Worte tun, 
das du mir sagtest, o Brahmane; 
und dieses noch verktinde uns, 
wieviele sollen ihn denn bitten?" 

Der weise Nanda antwortete: 

„Mehr denn hundert Leute vom Lande 
uud hochvermogende Brahmanen, 
dazu auch diese Fiirsten alle 
edelgeboren, ruhmerfullt 
und ferner noch Konig Manoja 
werden genug sein um zu bitten." 

Darauf sprach der Konig: 

„Elefanten sc'nirr’ man an und Pferde, 
den Wagen richte, Wagenlenker; 
man nehme Zaumzeug mit und breite 
iiber den Wagen Fahnen aus! 

Ich werde zur Einsiedelei 
hingehen, w'o Kosiya *) weilt." 

„ Darauf entfernte sich der Konig 
mit seinem vierteiligen Heere; 
er ging zu der Einsiedelei, 
der schdnen, wo Kosiya weilte." 

Diese Strophe sprach der vdllig Erleuchtete. 

An dem Tage aber, da jener an die Einsiedelei 
gelangte, hatte der weise Sona gedacht: „Seit mein 

1) Nach dem Kommentator der Familienname des Sona und 
seines Vaters. 
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jiingerer Bruder fortzog, sind sieben Tage mehr als 
sieben Monate und sieben Jahre verflossen." Wahrend 
er nun iiberlegte, wo dieser jetzt sei, hielt er mit seinem 
gottlichen Auge Ausblick und sah, dafi er mit hundert- 
undeinem Konige, die von vierundzwanzig grofien Hee- 
ren umgeben seien, herkomme um ihn um Verzeihung 
zu bitten. Da dachte er: „Diese Konige und ihre Ge- 
folgschaften haben viele Wunder von meinem jiingeren 
Bruder gesehen. Weil sie meine Macht nicht kennen, 
sagen sie prahlend von mir: , Dieser falsche Asket 
kennt nicht sein Mafi und will es mit unserm Herrn auf- 
nehmen' und kOnnten dadurch in die Holle kommen. 
Ich werde ihnen einen Beweis meiner Wunderkraft 
zeigen." Er stellte in der Luft eine Tragstange auf, 
so dafi sie auf vier ZoU Entfernung seine Schulter nicht 
bertihrte, und ging dann unweit vom Kdnige durch die 
Luft um Wasser vom Anotatta-See zu holen. Als ihn 
aber der weise Nanda sah, wagte er sich ihm nicht 
zu zeigen, sondern er verschwand von der Stelle, wo 
er safi, und fliichtete sich in den Himalaya. 

Als aber der Kbnig Manoja jenen in seiner ent- 
ziickenden Asketenkleidung daherkommen sah, sprach 
er folgende Strophe: 

„Wer ist der Wasser holer, deni 
die Tragstang’ aus Kadamba-Holz 
vier Zoll iiber der Schulter schwebt 
ohne sie dabei zu beruhren?" 

Nach diesen Worten sprach das grofie Wesen fol- 
gendes Strophenpaar: 

„Ich bin Sona, du grofier Konig, 
ein Biifier tugendhaften Wandels, 
und meine Eltern ich ernahre 
bei Nacht und Tage unablassig. 


22 * 
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Indem iin Wald ich Fruchte hole 
und Wurzeln auch, o Landesherrscher, 
ernahr’ ich dainit meine Eltern, 
gedenkend an die fruh’ren Taten.“ 

Als dies der Konig horte, sprach er, da er Lust 
bekam mit ihm Freundschaft zu schliefien, folgende 
weitere Strophe: 

„Wir mochten zur Einsiedelei 
hingehen, wo Kosiya weilet; 
zeig’, Sona, uns den Weg, auf dem 
wir zur Einsiedelei gelangen." 

Darauf erschuf das grofie Wesen durch seine tiber- 
nattirliche Macht einen zur Einsiedelei fiihrenden Fufi- 
pfad und sprach folgende Strophe; 

„0 Konig, dieser Fufipfad fiihrt 
zu einem Wald, der glanzt wie Wolken, 
aus Ebenholzbaumeni) bestehend; 
in diesem weilet Kosiya." 

Folgende Strophen sprach der vSllig Erleuchtete: 

„Nachdem er so gesprochen hatle, 
ging eilend der groBe Asket 
hinfliegend durch den weiten Luftrauni, 
nachdem die Fiirsten er bclehrt. 

Nachdem die Hiitte er gereinigt 
und einen Sitz bereitet hatte, 
ging in die Zelle er hinein 
und so den Vater er belehrte: 

,Jetzt kommen diese Konige, 
edelgeboren, ruhmerfullt; 
geh’ aus der HuUe du heraus 
und setz’ dich nieder, grofier Weiser.‘ 

') Der Kovilara-Baum, Bauhinia varie^ata. 
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Und als er dessen Wort vernommen, 
da ging eilend der grofie Weise 
heraus aus der Einsiedelei 
und setzt’ sich an der Tiire nieder." 

Als aber der Bodhisattva mit dem Wasser vom 
Anotatta-See in die Einsiedelei zuriickgekehn war, kam 
der weise Nanda wieder zum Konige und liefi in der 
Niihe der Einsiedelei ein befestigtes Lager schlagen. 
Nachdem sodann der Konig gebadet und sich mit allem 
Schmuck angetan hatte, ging er, umgeben von hundert- 
einem Konig, in seiner ganzen Pracht mit dem weisen 
Nanda in die Einsiedelei hinein um den Bodhisattva um 
Verzeihung zu bitten. Da ihn derVater des Bodhisattva 
so kommen sah, fragte er den Bodhisattva und dieser er- 
klarte es ihm. 

Um dies zu verkiinden sprach der Meister folgende 
Strophen: 

„Als er nun diesen kommen sah, 
der hell erstrahlte wie das Feuer, 
umgeben von der Fursten Schar, 
da sprach Kosit'a folgendes: 

,Wem sind die Pauken und die Trommeln, 
die IMuscheln, Tamburins und Schlager, 
wem werden sie vorausgetragen 
um zu erfreu’n den Volkerfursten? 

Wem ist das aus dem gokl'nen Bande, 
dem dicken, das blitzahnlich leuchtet, 
gemachte Diadem , das neue? 

Wer komiut, strahlend vor Herrlichkeit? 

Wie Gold, das auf der Fackel Spitze 
Oder im Kohlcnfeuer leuchtet, 
so glanzt weithin sein Angesicht. 

Wer kommt, strahlend vor Herrlichkeit? 

Wem ist der schone Sonnenschirm, 
der vorgehalt'ne, mit den Bandern, 
welcher die Sonnenstrahlen abhalt? 

Wer kommt, strahlend vor Herrlichkeit? 
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Wer hat gelegt sich auf die Schulter 
den allerschonsten Yakschweifwedel 
und reitet auf dem Elefanten 
einher, der seinen Wunsch versteht? 

Wer ist von weiBen Sonnenschirmen, 
von edlen Rossen wohlgepanzert 
auf alien Seiten rings umgeben? 

Wer kommt, strahlend vor Herrlichkeit? 

Und wer hat hunderteinen Fiirsten 
sich untertanig, ruhmerfullte, 
die ihn alluberall umringen? 

Wer kommt, strahlend in Herrlichkeit? 

Von Elefanten, Rossen, Wagen 
und Fufivolk das vierteil’ge Heer 
umringet ihn auf alien Seiten; 
wer kommt, strahlend vor Herrlichkeit? 

Und wem gehbrt dies grofie Heer, 
das ihm nachfolgt von hinten her, 
sich nicht auflehnend, unermeBlich 
den Wogen gleich des Ozeans? 

Manoja, der KSnige Konig, 
wie Indra, Herr der SiegesgOtter^), 
kommt hierher auf Nandas Verlangen 
zu der Heil'gen Einsiedelei. 

Ihm nur gehort dies groBe Heer, 
das ihm nachfolgt von hinten her, 
sich nicht auflehnend, unermeBlich 
den Wogen gleich des Ozeans." 

Der Meister sprach; 

„Mit Sandelpulver wohl besprengt, 
mit Kasi-Kleidern angetan 
falteten alle sie die Hande 
und kamen so zu den Asketen." 


‘I Die dreiunddreifiig Cotter haben einst unter Indras Fiih- 
rung die Damonen besiegt. 
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Nachdem darauf KOnig Manoja seine Verehrung be- 
zeigt, setzte er sich ihm zur Seite und sprach, indem 
er damit eine liebenswiirdige Unterhaltung begann, fol- 
gendes Strophenpaar: 

„Geht es denn auch dem Herren gut 
und ist wohl auch der Herr gesund? 

Nahrt Ihr Euch von geles’nen Ahren? 

Gibt es auch viele Friicht’ und Wurzeln? 

Gibt es Stechfliegen hier und Miicken 
und Schlangen in geringer Zahl? 

Wird durch im Wald schweifende Tiere 
Euch auch Verletzung nicht zu teil?" 

Die weiteren Strophen enthalten die Reden und 
Gegenreden beider. 

„Nur gut geht es uns, groBer Konig, 
und auch gesund sind, Konig, wir. 

Geles’ne Ahren wir verzehren; 

auch gibt’ es Friicht’ und Wurzeln viel. 

Stechfliegen gibt es hier und Miicken 
und Schlangen in geringer Zahl. 

Durch die im Wald schweifenden Tiere 
wird uns Verletzung nicht zu teil. 

Auch viel Areka-Nusse') gibt es 

hier in der Bufier Einsiedelei; 

und ich erinnere mich nicht, 

claB je ’ne garst’ge Krankheit herrschte. 

Willkommen dir, du groBer Konig, 
nicht ungunstig bist du gekomnien'-); 


‘) Der Areka-Nu6baum ist Areca Catechu. 

') Diese beiden Zeilen stehen auch im Jataka 503; Band IV, 
S. 527. 
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als KeiTscher zogest du hierher; 
was du begehrst, verkiinde uns. 

Tinduka-^) und Pipalabliitter-) 
und siiBe Kasumari-Friichte; 
klein sind die Friichte nur und wenig, 
doch ifi, o Kbnig, nur nach Wunsch. 

Hier ist auch ktihles Wasser da, 
geholt aus einer Bergeshfihle; 
da von trinke, du grofier Konig, 
wenn du danach Verlangen hast.'* 

„Wir nehmen deine Gaben an 
und was ihr alles wiirdig tatet; 
doch horet auch auf Nanda jetzt, 
was er filr Worte’ euch will sagen. 

Nur auf das innige Verlangen 
des Herren Nanda kamen wir; 
drum mdgest du die Worte hbren 
des Nanda und seines Gefolges." 

Als Nanda so angeredet wurde, erhob er sich \ un 
seinem Sitze, bezeigte seinen Eltern und seinem Bruder 
Verehrung und sprach, indem er sein Gefolge anredete, 
folgendermafien : 

„Die Landbewohner mehr als hundert 
sowie wohlhabende Brahmanen 
und diese Konige hier alle 
edel geboren, ruhmerfullt, 
dazu noch Konig Manoja 
mogen mein Wort genehmigen. 

Auch die Damonen, die hier wohnen 
als Nachbarn der Einsiedelei, 

*) Der Baum Diospyros embryopteris. 

Der Baum Buchanania latifolia. 
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die Geister^j, die im Walde weilen, 
sie sollen horen auf mein Wort. 

Nachdem die Geister ich verehrt’, 
sprech’ ich zu diesem frommen Weisen: 

So wie dein eigner rechter Arm 
so bin ich, Kosiya, dir wertvoll. 

Der ich den Vater und die Mutter 
von mir gern unterhalten mochte, 
lafi’ mir dies gate Werk, du Held, 
halte mich, Kosiya, nicht ab. 

Es ist ja alien dies gestattet, 
erlaube du es darum mir. 

Ehrfurchtbezeigen und Bedienen 
hast lange Zeit du jetzt geiibt; 
an meinen Eltern gute Werke 
erlaube mir als Weg zum Hinimel. 

Dort gibt es andre Menschen noch, 
die auch den Pfad der Tugend kennen, 
dafi es der Weg zum Himmel ist, 
wie du es selbst wohl weifit, du Weiser. 

Durch Ehrerbietung und Bedienung 
dafi ich den Eltern Gluck verschaffe, 
dies gute Werk verhindert er 
und halt mich ab^) vom edlen Wege." 

Als so der weise Nanda gesprochen, rief das grofie 
Wesen: „Bisher habt ihr dessen Worte vernommen, 
horet jetzt auch auf raich!“ Und es sprach: 

„Es mdgen raeine Worte horen 
die Herrn Begleiter meines Bruders: 

Wortlich „die ubernatiirlichen Wesen und solche, die dies 
werden wo!len.“ 

’) Das „varo‘‘ in „ariyamaggavaro“ kommt nach dem Kom- 
mentator von „vareii“, das allerdings hier zur Bedeutung wohl paBt. 



346 


Wer der Familie alten Brauch 
auBer acht lafit, du groBer Konig, 
und unrecht an den Alter’n tut, 
der ist der Holle drum verfallen. 

Doch die sich auf die alte Tugend 
gar wohl verstehen, Landesherrscher, 
mit gutem Wandel auch versehen, 
die sind der Holle nicht verfallen. 

Mutter und Vater und der Bruder, 
die Sch wester, Freunde und Verwandte, 
sie alle sind des Alt’sten Pflicht; 
merke dir dies, o Bharata. 

Die schwere Pflicht nahm ich auf mich 
dem Schiffer gleich auf hohem Meere; 
im Rechte lasse ich nicht nach, 
der Alt’ste bin ich, Landesherrscher." 

Als dies die Konige hbrten, dachten sie voll Freude: 
„Da6 dem altesten Bruder alle ubrigen Pflichten zu- 
kommen, haben wir heute erkannt." Sie verliefien den 
weisen Nanda, schlossen sich dem grofien Wesen an 
und sprachen um es zu preisen folgende zwei Stropheni 

„lm Dunkel haben wir die Weisheit 
erlangt wie eine Flamm’ vom Feuer; 
so hat uns der Herr Kosiya 
das Recht jetzt deutlich ausgelegt. 

So wie den Ozean die Sonne, 
wie der strahlende Vasudevai) 
von alien Wesen offenbart 
ihr gutes oder boses Wesen, 
so hat uns der Herr Kosiya 
das Recht jetzt deutlich klargelegt." 


‘) Ein Beiname des Gottes Krsna. 
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So bewirkte das groBe Wesen, daB die KOnige, 
die die ganze Zeit iiber die Wunderwerke des weisen 
Nanda gesehen batten und gegen ihn daher bebevoll 
gesinnt waren, durch der Einsicht Kraft die Vorliebe 
fiir jenen aufgaben und seine Worte annahmen, und 
machte, daB sie nur noch nach seinem Munde schau- 
ten. Da dachte der weise Nanda: „Mein Bruder ist 
ein weiser, kluger Verkiindiger der VVahrheit; er hat 
alle diese Konige abspenstig gemacht und auf seine Seite 
gebracht. AuBer ihm selbst babe ich keine Zuflucht 
mehr; ihn allein werde ich bitten." Und er sprach fol- 
gende Strophe: 

„Da ich so bitte, nicht beachtest 
du mein demiit’ges Handefalten; 
an dich gefesselt will ich sein 
und deine Dienste will ich tun." 

Das groBe Wesen hatte von Natur aus keinen HaB 
Oder Groll gegen den weisen Nanda; sondern nur weil 
jener allzu stolz gesprochen, tat es so um ihm seinen 
Hochmut zu nehnien und ihn niederzubeugen. Als es 
jetzt dessen Worte vernahm, war es hocherfreut und 
wurde mit Befriedigung iiber ihn erfiillt. Es sagte: 
, Jetzt verzeihe ich dir; du erhaltst wieder die Erlaubnis 
die Eltem zu pflegen." Und um seinen Vorzug zu ver- 
kiindigen sprach es: 

„GewiB, Nanda, verstehst du jetzt 
das Recht, das alien ist verkundet. 

Edel bist du, edel dein Wandel; 
ganz Uberaus gefallst du mir. 

Ich rede zu dem Herren^) und 
zur Frau; vernehmet meine Worte: 


P Gemeint ist sein Vater. 



zu dieser Pflicht fiihle ich jetzt 

niich nicht im inind’sten mehr verpflichtet. 

Wiihrend ich dieiite meinen Eltera 
und ihncn Wohlergehn verschaft’te, 
komnit Nanda mit Gefolge her 
und bittet, da6 er dienen darf. 

Und wer, ftirwahr, ihr Iieil'gen BuBerh, 
von euch nach Lust sich etwas wtinscht, 
der rufe nur den Nanda her; 
euch beide Nanda wird bedienen.“ — 

Darauf erhob sich seine Mutter von ihreni Sitze 
und sprach: „Mein Sohn Sona, lange abwesend war 
dein jilngerer Bruder. Obwohl er aber so lange nicht 
gekommen ist, getraue ich mich doch nicht ihn zu bit- 
ten. Dafi wir aber jetzt uns an ihn halten, ist uns von 
dir erlaubt worden. Ich mochte diesen Heiligen mit 
meinen Armen umfassen und ihn auf sein Haupt 
kiissen dtirfen." Und um dies zu verkiindigen sorach 
sie folgende Strophe: 

„Du hast, o Sona, uns erlaubt, 
dafi wir an ihn uns halten durfen. 

Ich mochte Nanda kiissen durfen, 
auf seinen Kopf den Heiligen.*' 

Darauf erwiderte das grofieWesen: „So bewillige 
ich dies alles, Mutter. Gehe du hin, umarme deinen 
Sohn Nanda, atme den Duft seines Hauptes, kusse ihn 
und bringe dadurch den Kummer deines Herzens zum 
Aufhoren.*' Sie ging hin, umarmte den weisen Nanda 
inmitten der Versammlung, roch den Duft seines Haup- 
tes, kiifite ihn und brachte so den Kummer ihres Her- 
zens zum Aufhoren. Darauf sprach sie, indem sie das 
grofie Wesen anredete: 

') Er wendet sich damit an seine Eltern. 
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„Wie des Assattha^) junger Sprofi 
wenn er vom Winde vvird geschiittelt, 
so zittert jetzt mein Herz, da ich 
seit langer Zeit den Nanda sehe. 

Wenn ich ini Schlaf in meinem Traume 
den Nanda wiederkommen sehe, 
bin ich vor Freude wie berauscht: 

, Nanda ist uns zuriickgekehrt'. 

Und wenn ich, da ich ihn erwarte, 
den Nanda nicht gekomnien sehe, 
befallt niich starker nur der Kumnier 
und grofier wird mein Herzeleid. 

Doch heute sehe ich seit langem 
den Nanda wieder heimgekehrt; 

Nanda, dem Gatten lieb und mir, 
kehrte in unser Haus zuriick. 

Dem Vater auch ist Nanda lieb; 
doch weil Nanda zuriickgekehrt, 
soli, Lieber, Nanda dies erhalten; 
mich soil Nanda bedienen durfen.“ 

Das grofie Wesen stimmte diesen Worten seiner Mutter 
zu, indem es sagte: „Soseies.“ Dann ermahnte es Nanda; 
„Nanda, du hast den Anteil des Altesten erhalten; gar 
grofie Verdienste verschafFt eine Mutter. Pflege sie un- 
ablassig!" Und indem er den Vorzug seiner Mutter 
verkundigte, sprach er folgende zwei Strophen: 

„Die mitleidsvoll und hiifsbereit 
uns vordem Wohlgeschmack bereitet’, 
der Weg, der in den Himmel fuhrt, 
dich zieht die Mutter vor, du Weiser. 

Die friiher uns mit Milch gestillt, 
die Mutter, die uns Gutes tat, 

*) Der heilige Bo-Baum, ficus religiosa. 
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der Weg, der in den Himmel fiihrt, 
dich zieht die Mutter vor, du Weiser.“ 

Nachdem so das grofie Wesen mit diesen zwei 
Strophen den Vorzug der Mutter geschildert, fugte es, 
a!s sie zuriickgekehrt war und wieder ihren Sitz ein- 
genommen hatte, folgendes hinzu: „Nanda, du hast 
eine Mutter erhalten, die schwere Dinge ausgehalten 
hat. Wir beiden sind von unserer Mutter mit Schmer- 
zen aufgezogen worden; deshalb pflege sie jetzt unab- 
lassig und gib ihr keine bitteren Fruchte mehr zu essen!‘‘ 
Um dann inraitten der Versammlung die Beschwerden, 
die eine Mutter ertragen mu6, zu verkiinden, sprach er; 

,Wenn sie nach eineni Sohn verlangt, 
bringt sie V'^erehrung dar der Gottheit; 
sie forscht nach der Konstellation 
und nach der Art der Jahreszeiteni). 

Wenn sie dann nach der Zeit gebadet, 
entsteht in ihr die Leibesfrucht ; 
dadurch konimt sie in Schwangerschaft 
und guter Hoffnung-) nennt man sie. 

Ein Jahr oder auch weniger 

tragt sie’s und bringt es dann zur Welt; 

darum heiBt sie Gebarende 

und wird Gebarerin*) genannt. 

Mit ihrer Mutterbrust, mit Singen, 
durch die Beruhrung ihres Korpers 
beruhigt sie den Weinenden; 
drum heiBt sie auch Beruhigerin. 

') In Indien unterscheidet man sechs Jahreszeiten : Fruhling, 
Sommer, Regenzeit, Herbst, Winter, kalte Zeit. Oft werden auch 
nur drei genannt: Winter, Sommer, Regenzeit. 

>) „suhada‘‘ wohl in ahnlicher Bedeutung wie der obige 
Ausdruck. 

„janettl“, oft allgemein fiir Mutter gebraucht. 
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Wenn dann die heifien Winde wehen, 
beschiitzt sie ihren kleinen Sohn, 
den Unverstand’gen hutet sie; 
drum wird sie Huterin genannt. 

Das Geld, welches die Mutter hat, 
und auch des Vaters ganze Habe, 
hebt beides sie fiir jenen auf; 

,Es soil einst unserm Sohn gehoren.* 

,So tu, mein Sohn, tu dies, mein Sohn', 
damit mufi sich die Mutter plagen. 

Und wenn ihr Sohn im Jiinglingsalter, 
zur Nacht verliebt in andre Frauen, 
am Abend nicht nach hause kommt, 
die Mutter ist darob voll Schmerz. 

Wenn so ein Mann mit Miib’ erzogen 
nicht seiner Mutter eifrig dient, 
wenn er gegen die Mutter siindigt, 
so ist der Hblle er verfallen. 

Wenn so ein Mann mit Miih’ erzogen 
nicht seinem Vater eifrig dient, 
wenn er gegen den Vater siindigt, 
so ist der Holle er verfallen. 

Das Geld auch des Geldgierigen 
verloren geht, so hbrte ich, 
wenn er der Mutter nicht gedient, 
Oder ins Ungluck stiirzet er. 

Das Geld auch des Geldgierigen 
verloren geht, so hbrte ich, 
wenn er dem Vater nicht gedient, 
Oder ins Ungluck stiirzet er. 

Doch grofie Freude und Vergniigen 
Ergbtzung stets und Lustbarkeit, 
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das ist das Los des weisen Mannes, 
der seiner Mutter treu gedient. 

Und groBe Freude und Vergniigen, 

Ergotzung stets und Lustbarkeit, 
das ist das Los des weisen Mannes, 
der seinem Vater treu gedient. 

Almosenspenden, liebe Rede, 

Wohltatigkeit, die man bier iibt, 
und Unparteilichkeit in allem, 
wo immer einer es verdient: 

Dies sind der Giite Arten^), die 
des Wagens Achsenzapfen gleichen; 
wenn diese Gute nicht besteht, 
gibt’s keine Mutter mehr von Kindern. 

Ruhm und Verehrung mbg’ erhalten 
die Kindermutter wie der Vater. 

Und weil nun so der Giite Arten 
die Weisen haben festgestellt, 

darum gelangen sie zur GrSfie 
und werden hohen Ruhms teilhaftig; 
als Brahma werden ja die Eltern 
von alten Meistern oft bezeichnet. 

Opferbereit fiir ihre Sohne, 
voU Mitleid sind sie zu den Kindern; 
drum soil ihnen Verehrung zollen 
und hoch sie achten stets der Weise. 

Mit Speise und darauf mit Trank, 
mit Kleidern und mit gutem Lager 
mit Korperreiben und mit Waschen 
auch mit dem Bade fiir die Fufie’ 

') Es sind dies die vier Arten der Gute, wie sie vor allem 
der Konig betatigen soli. 
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Mit solchen Diensten fur die Eltern 
ervverben sich die Weisen hier 
auf Erden Lob und nach dem Tode 
geniefien sie die Himmeisfreuden." 

So beendigte das groBe Wesen, als wollte es den 
Sineru-Berg ins Rollen versetzen, seine Unterweisung. 
Als sie es horten, waren alle Konige und alle ihre 
Heere hoch erfreut. Darauf befestigte sie der Bodhi- 
sattva in den fiinf Geboten, ermahnte sie, sie sollten 
im Alniosengeben und in anderen guten Werken uner- 
miidlich sein, und entliefi sie. Sie alle fuhrten ihre 
Herrschaft in Gerechtigkeit und und fiillten nach dem 
Ende ihres Lebens die Gotterstadt. Nachdem aber der 
weise Sona und der weise Nanda zeitlebens ihre Eltem 
gepflegt batten, gelangten sie in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband 
er (am Ende der Wahrheitsverkundigung aber gelangte 
jener MOnch, der seine Mutter ernahrte, zur Frucht der 
Bekehrung) das Jataka mit folgenden Worten : „Damals 
waren die Eltern Angehbrige der Grofikbnigsfamilie, der 
weise Nanda war Ananda, der Konig Manoja war Sari- 
putta, die hunderteins Konige waren die achtzig grofien 
Theras und noch andere groBe Theras, die vierundzwanzig 
vollstandigen Heere waren die Buddhagefolgschaft; der 
weise Sona aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Sona und Nanda. 


Ende des Sattati-Nipata. 
(XX. Buch.) 


Dutoit, Jatnkftin. V. 
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XXL Buch. 

Aslti-Nipata^). 


533. Die kleine ErzEhlung von dem 
Schwan^). 

„Sumukha.“ Dies erzahlte der Meister, da er im Ve- 
luvana verweilte, mit Beziehung auf die Lebensaufopferung 
des ehnvurdigen Ananda®). — Als namlich Devadatta urn 
den Vollendeten des Lebens zu berauben BogenschQtzen 
ausgesandt hatte, kam der zuerst ausgeschickte zuruck und 
sagte; „Herr, ich bin nicht imstande den Erhabenen des 
Lebens zu berauben; von groBer Wunderkraft ist der Er- 
habene, von grofier Macht." Darauf erwiderte Devadatta: 
„Genug, mein Lieber, nimm du dem Asketen Gotama nicht 
das Leben; ich selbst werde dem Asketen Gotama das 
Leben nehmen." Als nun der Vollendete im hinteren 
Schatten des Berges Gijjhakuta umhervvandelte, stieg jener 
den Gijjhakuta-Berg hinauf und schleuderte mit der Kraft 
einer Wurfmaschine einen groBen Felsen hinab, indem er 
dachte: „Durch diesen Felsen werde ich den Asketen Go- 
tama des Lebens berauben." Doch da vereinigten sich 


*) Auf Deutsch; das Achtzigerbuch. 

’) Im Gegensatz zu dem folgenden Jataka 534, der „grofien 
Erzahlung von dem Schwan". Ein ahnlicher StofF ist ubrigens 
auch im Jataka 502 behandelt; Band IV, S. 515 — 522. 

Die Mordversuchc des Devadatta gegen Buddha sind im 
VII. Buche des Cullavagga erzahlt; ubersetzt in „Leben des 
Buddha", S. 164 ff. Doch ist in diesem alteren Texte von einer 
Beteiligung Anandas nicht die Rede. 


23 * 
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zwei Bergspitzen und hieltea den Felsen auf; ein Splitter 
nur sprang davon ab und traf den Erhabenen am Fu6e, 
dafi das Blut hervorfloB. Jivaka^i offnete den FuB des Voll- 
endeten mit einer Lanzette, entfernte das schlechte Blut, 
beseitigte das faule Fleisch, strich eine Salbe daruber und 
machte ihn so wieder gesund. Der Meister aber ging, wie 
an den friiheren Tagen, von der Monchsgemeinde umgeben 
mit groBer Buddha-Anmut umber. 

Als ihn so Devadatta sah, dachte er bei sicht; „\Venn 
man des Asketen Gotama vollendete Schonheit sieht, muB 
jeder, der ein iMensch ist, zu ihm hingehen. Der Konig 
besitzt aber einen Elefanten, Nalagiri mit Namen, grausam 
und wild; dieser kennt nicht die Vorziige des Buddha, der 
Lehre und der Gemeinde-j. Dieser wird seinen Tod her- 
beifiihren." Er ging hin und teilte dies dem Konige mit. 
Der Konig gab seine Zustimmung, liefi den Elefanten- 
abrichter kommen und sagte zu ihm: „Mein Freund, mache 
morgen den Nalagiri berauscht und lasse ihn am Morgen 
in der Strafie los, in der sich der Askat Gotama gerade 
befindet." Devadatta fragte ihn seinerseits : „\Vieviel Brannt- 
wein trinkt an andern Tagen der Elefant?" Als jener ant- 
wortete: „Acht Schusseln," befahl er: „Gib ihm morgen 
sechzehn Schusseln zu trinken und lasse ihn die Strafie 
hinabschauen, wo der Asket Gotama des Weges daher- 
kommt." Jener gab seine Zustimmung. 

Darauf liefi der Kdnig folgendes mit Trommelschlag 
bekannt machen: „Morgen wird man den Elefanten Nala- 
giri berauscht machen und in der Stadt loslassen; die 
Stadibewohner sollen in der Fruhe alle ihre Geschafte be- 
sorgen und dann nicht mehr auf die Strafie gehen.“ Auch 
Devadatta stieg vom Palaste des Konigs herunter, begab 
sich in den Elefantenstall und wandte sich hier an die 
Elefantenwarter mit folgenden Worten; „Wir, sag' ich, 
sind im stande, den an hoher Stelle Stehenden an eine 
niedrige Stelle zu bringen. Wenn ihr nach Ehrung ver- 
langt, so gebt morgen fruh Nalagiri sechzehn Schusseln 
voll scharfen Branntweins zu trinken; zur Zeit aber wenn 
der Asket Gotama kommt, verwundet ihn mit Stacheln und 
Spiefien und versetzt ihn in Zorn. Lafit ihn seinen Ele- 
fantenstall zerbrechen. lafit ihn die Strafie hinabschauen, 

*) Der Leibarzt des Konigs Ajatasattu; vgl. oben S. 268 A. 2. 

Die buddhistische Dreiheit, der jeder Buddhist Treue 
schwdren mufite. 
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die der Asket Gotama daherkonimt, und bewirkt so, dafi 
er den Asketen Gotama totet." Jene gaben ihre Zu- 
stimmung. 

Diese Begebenheit wurde in der ganzen Stadt bekannt. 
Als die an Buddha, der Lehre und der Gemeinde festhal- 
tenden Laiecbriider dies horten, gingen sie zu dem Meister 
bin und sprachen zu ihm: „Herr, Devadatta hat sich mit 
dem KOnige zusammengetan und wird morgen in der 
Strafie, in der Ihr Euch befindet, den Elefanten Nalagiri 
losmachen lassen. iMachet morgen niche Euren Almosen- 
gang, sondern bleibet hier; wir vverden im Kloster der 
Monchsgemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, das Almosen 
spenden." Der Meister erwiderte nicht: „Ich werde mor- 
gen zum Almosensuchen in die Stadt gehen,“ sondern er 
sprach: „Ich werde morgen durch die Bandigung des Ele- 
fanten Nalagiri ein Wunder tun und die Andersglaubigen 
vernichten. Ohne in der Stadt Rajagaha meinen Almosen- 
gang zu machen werde ich, umgeben von der Mbnehs- 
gemeinde, d e Stadt wieder verlassen und nach dem Veju- 
vana zuruckkebren. Auch die Bewohner von Rajagaha 
werden mit vielen TOpfen voll Speisen sich nach dem Ve- 
luvana begeben. Morgen wird es im Kloster ausgezeichnete 
Speise geben." So nahm er ihre Aufforderung an. Als 
jene die Zustimmung des Vollendeten gewahrten, sagten 
sie: „Wir wollen SpeisetOpfe herbeibringen und im Kloster 
das Almosen spenden" und entfernten sich wieder. 

Nachdem aber der Meister in der ersten Nachtwache 
die Lehre verkiindigt-j und in der mittleren Nachtwache 
Fragen gelbst hatte, verbrachte er den eisten Teil der 
dritten Nachtwache in der Lowenlage; in ihrem zweiten 
Teile dachte er Ober die Errcichung der Fruchte des vier- 
fachen Weges nach. Im dritten Teile betatigte er die auBerste 
Voliendung im Mitleid und sdiaute sich urn nach Ver- 
wandten, die zu bekehren waren; dabei sah er, daB durch 
die Bandigung des Elefanten Nalagiri vierundachtzigtausend 
Weseti die Lehre verstehen warden. Als nun die Morgen- 
dainmerung anbrach, vollendetc er die Pflege seines Kor- 
pers und wandte sich dann an den Thera Ananda mit fol- 
genden Worten; „ Ananda, melde alien Monchen in den 

b Die Worte „bhajanani aharitva" gehoren dem Sinne nach 
schon zur Rede der Leute. 

-) Zu dieser Beschaftigung wahrend der Nacht vgl. die aus- 
fiihrlichere Schilderung in „Leben des Buddha", S. 215!. 
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achtzehn Kldstern, die um Rajagaha hcrumliegen, sie sol- 
len heute mit mir nach Rajagaha hineingehen.* Der Thera 
tat so. Alle MOnche versammeken sich im Veluvana. 

Jetzt zog der Meister, begleitet von der grofien Schar 
der Monche, nach Rajagaha hinein. Die Elefantenwarter 
aber fuhrten aus, was ihnen angelernt war. Es entstand 
ein grofier Zusammenlauf des Volkes. Die Glaubigen und 
Bekehrten dachten: „Heute wird ein Zusammentreffen 
zvvischen dem Buddha-Elefanten i) und dem Tierelefantcn 
stattfinden; wirwerden sehen, wie durch die unvergleichliche 
Buddha-Anmut Nalagiri gebandigt wird.“ Sie stiegen auf 
die Dacher ihrer Palaste, Hauser und Wohnungen und 
stellten sich dort auf. Die Unglaubigen aber, die Anhanger 
falscher Sekten, dachten: „Nalagiri ist wild und grausam, 
er kennt nicht den Vorzug eines Buddha u. dgl. Er wird 
heute den goldfarbenen Kbrper des Asketen Gotama zer- 
schmettem und ihn toten. Heute werden wir den Riicken 
unseres Feindes sehen !“ Und sie stellten sich auch auf 
ihre Palaste usw. 

Als nun der Elefant den Erhabenen daherkommen sab, 
lief er, indem er die Menschen erschreckte, die Hauser zer- 
stSrte, die Lastwagen zu Staub zermalmte, indem er den 
RQssel ausstreckte und Ohren und Schwanz hochstellte, 
wie ein herabsturzender Berg auf den Erhabenen zu. Als 
ihn die Mdnche sahen, sprachen sie zu dem Erhabenen: 
„Herr, dieser Nalagiri, der wilde, grausame Menschentoter, 
ist in diese Strafle gekommen. Er kennt aber nicht den 
\ orzug eines Buddha u. dgl. Zuriickgehen, Herr, moge 
der Erhabene , zuruckgehen moge der Heilige.“ Doch der 
Meister antwortete: „Furchtet euch nicht, ihr Monche, ich 
bin stark genug den Nalagiri zu bandigen." Darauf bat 
der ehrwiirdige Sariputta den Meister: „Herr, die Arbeit, 
die einemVater zufallt, ist die Pflicht des altesten Sohnes-). 
Ich will ihn bandigen." Doch der Meister wies ihn zurQck 
mit den Worten: „Sariputta, die Kraft des Buddha ist 
eine andere als die Kraft eines Schulers; bleibe du nur!" 

Da aber der ehrwurdige Ananda aus seiner starken 
Liebe zum Meister dies nicht ertragen konnte, dachte er: 
„Dieser Elefant soil mich zuerst toten;" und indem er fur 

h Das Wort Elefant bezeichnet oft den Besten, Vorzuglichsten 
in seiner Art. 

’) Sariputta ist dem Range nach der erste Schiller Buddhas 
nimmt also eine ahnliche Stellung ein wie ein altester Sohn. 
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den Vollendeten sein Leben aufopferte, stellte er sich vor 
den Meister bin. Der Meister jedocb sprach zu ihm; 
„Gehe fort, Ananda, stelle dich nicht vor mich bin." 
Ananda ervviderte: „Herr, dieser Elefant ist ein wilder, 
grausamer Menschentdter; er ist wie das Feuer, das am 
Anfang eines Weltalters auflodert^). Zuerst soil er mich 
t6ten und dann erst Euch toten." So sprach der Thera; 
und auch als er zum dritten Male angesprochen wurde, 
blieb er doch dort stehen und ging nicht zuruck. Da ver- 
anlafite der Erhabene durch seine Wunderkraft, daB er 
zuriickging und unter den Monchen sich aufstellte. 

In diesem Augenblicke warf eine Frau, die den Nala- 
giri erblickt hatte und von Todesangst erfaBt davonlief, 
ihren Knaben, den sie am Busen trug, zwischen den Voll- 
endeten und den Elefanten und lief dann weiter. Der Ele- 
fant verfolgte sie und kam dabei in die Nahe des Knaben; 
der Knabe aber stiefi ein lautes Geschrei aus. Jetzt durch- 
drang der Meister den Nalagiri mit dem Gefuhl besonderer 
Liebe und liefi folgendermaBen seine sufie Brahmastimme 
ertOnen; „Holla, Nalagiri, die Leute, die dir sechzehn 
Schalen Branntwein zu trinken gaben und dich dadurch 
berauscht machten, taten dies nur in der Absicht, du soil- 
test keinen anderen ergreifen als mich. Laufe nicht um- 
her und ermude deine Schenkel nicht ohne Grund; komm 
hierher!" So schalt er ihn. 

Als der Elefant des Meisters Worte vernahm, offnete 
er die Augen und sah die vollendete Schonheit des Er- 
habenen. Da kam er durch den Buddhaglanz wieder zur 
Besinnung und sein Rausch verflog. Mit herabh^ngendem 
Russel und v.ackelnden Ohren kam er herbei und liefi sich 
zu den Fufien des Vollendeten zu Boden fallen. Darauf 
sagte zu ihm der Meister: „Nalagiri, du bist der Elefant 
der Tiere, ich bin der Buddha- Elefant. Sei von jetzt an 
nicht mehr wild und grausam und tote keine Menschen 
mehr; empfange liebevollen Sinn. “ Er streckte seine rechte 
Hand aus, streichelte des Elefanten Stirngeschwulst und 
lehrte ihn die Wahrheit mit folgenden Worten: 

„Verletze nicht, o Elefant, den Besten; 

ein Ungluck ist’s den Besten zu verletzen. 


‘) Ein Weltalter ist der Zeitraum vom Beginn der Zerstdrung 
eines Weltsystems bis zur Vollendung seiner Wiederherstellung. 
Hier ist also das Feuer geraeint, das den Weltuntergang einleitet. 



360 


Denn nicht wird, Elefant, dem, der den Besten verletzte, 
die Seligkeit zu teil, wean er von hinnen scheidet 
Sei nicht berauscht und auch nicht schlafT, 
denn Schlaffe kommen nicht zum Himmel. 

Drum handle du nur so von jetzt an, 
dafi du damit kommst in den Himmel."’) 

Davon wurde des Elefanten ganzer Korper unmittel- 
bar von Liebe durchdrungen; wenn er kein Tier gewesen 
ware, hatte er die Frucht der Bekehrung erlangt. — Als 
aber die Menschen dies Wunder sahen, schrieen sie auf 
vor Freude und schnippten mit den Fingern. Voll Ent- 
ziicken warfen sie verschiedenartige Schmuckstucke fort; 
diese bedeckten den ganzen Korper des Elefanten. Von da 
an erhielt Nalagiri den Nainen Dhanapalaka (= Schatze- 
huter). Bei dieser Zusammenkunft mit Dhanapalaka aber 
tranken vierundachtzigtausend Wesen den Trank der Un- 
sterblichkeit 2). 

Der Meister aber befestigte den Dhanapalaka in den 
ftlnf Geboten. Darauf hob dieser mit seinem Russel den 
Staub auf, der zu den Fufien des Erhabenen lag, und 
streute ihn Ober sein Haupt. Gebeugt ging er zurtick und 
blieb stehen, solange er den Meister sehen konnte; dann 
bezeigte er dem mit den zehn Kraften Ausgestatteten seine 
Verehrung, kehrte urn und ging vvieder in seinen Elefanten- 
stall hinein. Von da an war er gebandigt und wohl- 
gezahmt und verletzte niemanden mehr. 

Als so der Wunsch des Meisters erfullt war, be- 
stimmte er: „Wer diese Schatze weggeworfen hat, denen 
sollen sie wieder gehoren" und sagte dann: „Heute habe 
ich ein grofies Wunder getan; es paBt sich nicht fiir mich 
in dieser Stadt Almosen zu erbetteln." Nachdem er so 
die Irrglaubigen zu Boden geworfen, zog er, umgeben von 
der Schar der Monche, wie ein siegreicher KOnig aus der 
Stadt heraus und kehrte nach dem Veluvana zurtick. Die 
Stadtbewohner aber begaben sich mit viel Reis, Getranken 
und festen Nahrungsmitteln nach dem Kloster und spen- 
deten ein reiches Almosen. 

An diesem Tage begannen zur Abendzeit die Monche, 
die die ganze Lehrhalle erfullend dasafien, folgendes Ge- 

Diese Verse stehen auch an der oben zitierten Stelle des 
Cullavagga; in der Ubersetzung a. a. O. S. 179. 

2) Gewbhnlich gebraucht in dem Sinne: sie erlangten die 
Heiligkeit. 
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sprach: „Freunde, daB der ehrwflrdige Ananda um des 
Vollendeten willen seia eigenes Leben aufopferte, damit 
hat er ein schweres Werk getaa. Als er den Elefanten 
Nalagiri sah, entfernte er sich nicht, obwohl er vomMeister 
dreimal zuruckgehalten wurde. Ach, wie schwere Dinge 
fiihrt der Thera aus'.“ Der Meister hatte gedacht: „Man 
spricht von Anandas Vorzug; ich muB dorthin gehen;“ er 
verliefi sein duftendes Gemach, kain herbei und fragte: 
„Welche Unterhaltung, ihr Mdnche, habt ihr begonnen?" 
Als sie antworteten! „Die und die," sprach er: „Nicht 
nur jetzt, ihr Monche, sondern auch fruher schon opferte 
Ananda, als er in Tiergestalt wiedergeboren war, um 
meinetwillen sein Leben auf." Und er erzahlte folgende 
Begebenheit aus der V'ergangenheit. 

Ehedeni fiihrte im Reiche Mahimsaka in der Stadt 
Sakula ein Konig namens Sakula die Regierung in Ge- 
rechtigkeit. Damals war unweit von der Stadt in einem 
Jagerdorfe ein Jager, der die Vdgel in Schlingen fing, 
in der Stadt verkaufte und damit seinen Unterhalt sich 
erwarb. Unweit von der Stadt befand sich auch ein 
zwOlf Meilen ini Umfang messender Lotosteich, Manu- 
siya genannt; dieser war niit fiinffarbigen Lotosblumen 
bedeckt. Dort weilte eine aus niannigfachen Arten be- 
stehende Schar von Vogeln und der Jager warf dort 
ungehindert seine Schlingen aus. Zu dieser Zeit wohnte 
der Konig der Dhatarattha - Schwane i) umgeben von 
sechsundneunzigtausend Schwanen auf dem Cittakuta- 
berge in der Goldhohle; ein Schwan namens Sumukha 
(= der Schongesichtige) aber war sein Heerfiihrer*). 

Eines Tages nun kam eine Schar Schwane, be- 
stehend aus einigen Goldschwanen, zu dem Manus^a- 
See. Nachdem sie sich in dem reichlichen Futter dort 


') Mit diesem Nameii, der sonst einea der vier „Gro6k6nige“ 
bezeichnet, scheint hier nur eine bestimmte Art Schwane ge- 
meint zu sein, wenn es nicht der Name ihres Konigs ist. 

’) Es sind hier wie so oft die Verhaltnisse der Menschen auf 
die Tiere ubertragen. 
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nach Wunsch ergangen batten, kehrten sie nach dem 
glanzenden Cittakuta-Berge zuruck und meldeten dem 
Dhatarattha: „0 GroBkonig, ini Bereiche der Menschen 
ist ein Lotosteich namens Manusiya, dicht angefullt mit 
Nahrung. Wir wollen hingehen uni Futter zu holen.“ 
Jener antwortete: „Das Bereich der Menschen ist voll 
Gefahren; moge dies euch nicht gefalien." Obwohl er 
sie aber so zuriickwies, sagten sie es iinmer wieder zu 
ihm, bis er sprach: „Wenn es euch getallt, wollen wir 
hingehen," und mit seinem Gefolge nach dem See zog. 

Als er aber aus der Luft herabflog, kam er beim 
Betreten der Erde mit seinem Fufie in eine Schlinge; 
die Schlinge aber unifafite seinen Fu6, als hielte sie 
ihn mit einer eisernen Spitze fest. Jetzt dachte er: „Ich 
will sie zerreifien" und zog an. Beim ersten Male aber 
durchschnitt sie ihm die Haut, beim zweiten Male das 
Fleiscli und beim dritten Male die Sehnen; fest auf dem 
Knochen blieb die Schlinge haften, Blut floB und es 
entstanden heftige Schmerzen. 

Da dachte er: „Wenn ich den Gefangenenschrei 
ausstofie, werden meine Verwandten erschrecken; ohne 
Nahrung zu nehnien werden sie von Hunger gequalt 
davonfliegen und infolge Hirer Schwache ins Meer fal- 
fallen." Er hielt den Schmerz zuruck; erst als seine 
Verwandten nach Bediirfnis sich Nahrung gesucht batten 
und anfingen sich mit dem Schwanespiel zu erlustigen, 
stieB er mit lauter Stimme den Gefangenenschrei aus. 
Als sie dies hdrten, flogen die Schwane von Todesangst 
ergriffen fort nach dem Cittakuta-Berge hingewendet. 

Als sich diese entfernt batten, dachte der Schwan- 
heerfiihrer Sumukha: „Ist diese Gefahr jetzt dem GroB- 
konig zugestoBen? Ich werde es untersuchen." Schnell 
flog er fort. Als er das groBe Wesen in der vorne 
fliegenden Schwaneschar nicht sah, untersuchte er die 
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mittlere Schwaneschar. Als er es aber auch dort nicht 
fand, dachte er: „Unzweifelhaft ist ihm diese Gefahr 
zugestofien." Er kehrte um und kam zuriick; da sah 
er das grofie Wesen , wie es niit der Schlinge gefesselt 
blutbesprengt und schvver leidend auf dem Sande lag. 
Er rief: „Furchte dicht nicht, o Grofikonig; ich werde 
mein Leben aufopfern und dich aus der Schlinge be- 
freien." Mit diesen Worten lieB er sich auf die Erde 
nieder und setzte sich auf den Sand, indem er das 
grofie Wesen trostete. Um ihn aber auf die Probe zu 
stellen sprach das grofie Wesen folgende erste Strophe: 

,Sumukha, ohne nachzusuchen 
sind diese Vogel fortgeflogen. 

Geh du auch, z6g’re nicht; denn nicht 
gibt’s zum Gefang’nen eine Freundschaft." 

Dann kommen folgende weitere Stropheni): 

„Ob ich jetzt gehe oder nicht, 
damit werd’ ich nicht unsterblich. 

Da ich im Glilck bei dir geweilt, 
wie konnt’ ich dich im Leid verlassen? 

Entweder sterbe ich mit dir 
Oder ich lebe ohne dich; 
da ist der Tod doch besser wohl 
als wie zu leben ohne dich. 

Das ist nicht Tugend, grofier KOnig, 
dafi ich dich jetzt im stiche lasse; 
was deine Zukunft ist, dieselbe 
gefallt auch mir, du Vogelfiirst." 

„Was bleibt dem in der Schling’ Gefangnen 
noch andres iibrig als die Kuche? 


‘) Gesprochen von Sumukha und dem Bodhisattva. Spater 
kommt der Vogelfanger dazu. 
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Wie kann dir dieses denn gefallen, 
solang du frei bist und verst'indig? 

Oder welch einen Nutzen siehst du 
fur dich und mich, du guter Vogel, 
und fiir die iibrigen Verwandten, 
wenn wir das Leben lassen beide? 

Da6 du, o Goldbefliigelter, 
was doch ira tiefen Dunkel bleibt, 
fur mich dein Leben willst aufgeben, 
welch einen Zweck suchst du dadurch?“ 

„Wie kannst du denn, der Vogel Bester, 
im Rechte keinen Zweck erkennen? 

Das Recht, das hoch in Ehren steht, 
es zeigt, was nutzlich ist, den Wesen. 

Wenn ich also das Recht betrachte 
und, dafi mit Recht Nutzen verbunden, 
und sehe, daB ich dir verpflichtet, 
begehr’ ich weiter nicht zu leben. 

GewiB ist dies der Weisen Lehre, 
daB seinen Freund man in der Not 
nicht aufgibt selbst uni’s eigne Leben, 
indem der Tugend man gedenkt.“ 

„Und diese Tugend ubtest du, 
die Dienstbereitschaft nahm ich wahr. 
Drum handle jetzt nach meinem Willen; 
geh’ fort, denn ich erlaub’ es dir. 

Vielleicht geht mit der Zeit das Band, 
das mich an die Verwandten fesselt, 
auf dich iiber voll der Erkenntnis 
in hochbter Unterwurfigkeit.“ 
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Doch wahrend sie sich so besprachen, 
die Edlen mit den edlen Worten, 
erschien vor ihnen jetzt der Jager, 
wie Antaka^) sich zeigt den Kranken. 

Und es betrachteten den Feind 
gar lange Zeit die klugen Vogel; 
sie blieben beide ruhig sitzen 
und riihrten sich nicht von dem Platz. 

Als er die Dhataratthas sah, 
wie sie raanchmal aufflatterten, 
da kam mit File nun heran 
der Vogelfeind zum Vogeifiirsten. 

Doch als er rasch herangekommen 
und sich den schonsten Vogeln nahte, 
da fing der Jager an zu zittern 
und dachte: „Sind sie wohl gefangen?" 

Da sah er, einer war gefangen, 
der andre aber, nicht gefangen, 
safi in der Niihe des Gefang’nen 
und blickte nach dem Leidenden. 

Darob ward er verwirrt und wandte 
sich an die weifien Vogel jetzt, 
die da mit starkem Korper safien, 
die Anfiihrer der Vogelscharen : 

„Da6 der, der mit der grofien Schlinge 
gefesselt ist, nicht fliegt davon — 
doch warum eilst du Ungebund’ner, 
du dummer Vogel, nicht hinweg? 

Was ist denn dieser Vogel dir? 

Frei sitzest du bei dem Gefang’nen. 

Die andern haben ihn verlassen; 
was gibst du ihn allein nicht auf?“ 

‘) Ein anderer Name fiir den Todesgott Mara. 
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„Konig ist er mir, Vogelfeind^, 
ein Freund, so lieb mir wie mein Leben; 
drum werde ich ihn nicht verlassen 
bis an das Ende meiner Tage.“ 

„Weshalb jedoch sah dieser Vogel 
nicht die ihm ausgelegte Schlinge? 

Dies ist die Sache grofier Leute; 
sie miissen die Gefahr erkennen." 

„Sobald des Todes Nahe fiihlt 
ein Mann am Ende seines Lebens, 
dann kann das Netz er nicht mehr sehen, 
die Schlinge nicht trotz ihrer Nahe-). 

Es sind ja auch, du grofier Edler, 
gelegt gar mannigfache Schlingen; 
man naht sich der verborgnen Falle 
und fangt sich drin am Lebensende," 

Nachdem er dem Jager so durch diese liebreiche 
Unterhaltung das Herz weich gemacht hatte, sprach er 
um for das Leben des grofien Wesens zu bitten fol- 
gende Strophe; 

„Vielleicht ist, wenn du mit ihm sprichst, 
fiir dich ein Gliick damit verbunden. 

Vielleicht erlaubst du uns zu gehn, 
vielleicht schenkest du uns das Leben!" 

Gefesselt von dessen sufier Rede sprach der Jager: 

„Von mir bist du ja nicht gefangen 
und deinen Tod verlang’ ich nicht. 

Geh rasch von hier, wohin du willst, 
und leb’ noch lange ungeschadigt!" 

‘) Diese und die vorige Strophe stehen auch im Jataka 502 
(Bd. IV, S. 518); doch heifit es dort „dijo mitto", wahrend hier 
„dijamitta“ steht. 

b Auch diese Strcphe steht im Jataka 502; a. a. S. S. 517. 
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Darauf sprach Sumukha folgende vier Strophen: 

„Fur mich allein will ich dies nicht, 
ohne dafi auch der andre lebt; 
wenn du mit einem bist zufrieden, 
so mach’ ihn los, verzehre mich. 

An Hohe und an Breite sind 
wir beide gleich und auch an Alter. 

An deinem Nutzen nichts verlierst du, 
drum nehme diesen Tausch jetzt vor. 

Wohlan, beherzige auch dieses: 
du magst ja Gier nach uns empfinden; 
drum binde mich erst mit der Schlinge, 
dann mache los den Vogelfiirsten. 

Sogleich soil dir dein Vorteil werden 
und die Erfullung meiner Bitte; 
und mit den Dhatarattha-Schwanen 
mog’st du zeitlebens Freundschaft halten." 

Da durch diese Unterweisung das Herz von jenem 
so weich geworden war wie ein in SesamSl getauchtes 
Baumwollflockchen, schenkte er ihm das groBe Wesen, 
indem er es zu seinem Sklaven machte, und sprach: 

„Es sollen uns die Scharen sehen, 
wie er fortgeht, von dir befreit, 

Freunde, Minister und die Diener, 

Weiber und Kinder und Verwandte. 

Denn nicht gibt es von solchen Freunden 
recht viele hier auf dieser Erde, 
wie du dem Dhatarattha-Schwane 
als Freund das Leben hast gerettet. 

Drum geb’ ich deinen Freund dir los; 
gehorchen m5ge dir der Konig. 

Gehet rasch fort, wohin ihr wollt; 
freut euch in der Verwandten Mitte!" 



36S 


Nachdem er aber so gesprochen, ging der junge 
Jager mit liebevoller Gesinnung zu dem grofien Wesen 
bin, zerschnitt die Schlinge, nahm ihn in seine Arme 
und fiihrte ihn vom Teiche fort. Am Ufer des Teiches 
setzte er ihn auf junges Darbha-Gras, machte von seinem 
Fufie die Schlinge, mit der er gefesselt war, sanften 
Sinnes rasch los und warf sie weit weg. Indem er 
dann in seinem Herzen eine gewaltige Liebe zu dem 
grofien Wesen erweckte, wusch er freundlich mit Was- 
ser das Blut ab und rieb immer wieder die Stelle. 
Durch die ubernatilrliche Macht seiner liebevollen Ge- 
sinnung aber filgte sich am Fufie des Bodhisattva wie- 
der Sehne an Sehne, Fleisch an Fleisch und Haut an 
Haut. Sogleich streckte sich wieder der Fufi aus und 
erhielt seine nattirliche Haut und seine natiirliche Be- 
haarung zuriick. Ohne dafi ein Unterschied mit dem 
nicht gefesselten Fufie bestand, setzte sich in voller 
Gesundheit der Bodhisattva auf die gewohnte Art 
nieder. 

Als aber Sumukha sah, wie durch ihn das grofie 
Wesen wieder gesund gewordenwar, brachte er freude- 
erfiillt dem Jager seine Lobpreisung dar. 

Um dies zu verkiinden sprach der Meister: 

„Ober des Herrn Befreiung froh, 
voll Ehrfurcht gegen den Gebieter 
sprach nun der wilde Schwan die Worte, 
die angenchm zu hdren waren; 

,So mog’st du, Jager, dich erfreuen 
mit alien deinen Anverwandten, 
wie heute ich voll Freude bin, 
da frei ich seh’ den Vogelfursten.“‘ 

Nachdem er mit diesen Worten: „So mog’st du, 
Jager" ihn gepriesen hatte, sprach Sumukha zum Bodhi- 
sattva; „0 Grofikonig, dieser hat uns einen grofien 
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Beistand erwiesen. Denn wenn er nicht nach unseren 
Worten getan, sondern uns zu Spiel-Schwanen gemacht 
und uns den Fiirsten gegeben hatte, so wiirde er viel 
Geld dafiir erhalten haben. Auch wenn er uns getotet 
und unser Fleisch verkauft hatte, wiirde er viel Geld 
dafiir bekommen haben. Ohne aber an sein eigenes 
Leben zu denken hat er nach unsern Worten getan. Wir 
woUen ihn zum Konige ftihren und ihm dort ein gliick- 
liches Leben verschaflfen." Das grofie Wesen gab seine 
Zustimmung. 

Nachdem so Sumukha in seiner Sprache mit dem 
grofien Wesen geredet hatte, wandte er sich wieder in 
menschlicher Sprache an den jungen Jager und fragte 
ihn: „Freund, zu welchem Zwecke legtest du die 
Schlinge aus?“ „Um des Geldes widen," war die Ant- 
wort. Darauf sagte der Vogel weiter: „Wenn es sich 
so verhalt, so gehe mit uns in die Stadt und zeige uns 
dem Konige; ich werde bewirken, da6 er dir viel Geld 
gibt." Und er sprach folgende Strophen: 

„Komm’ her, ich werde dich belehren, 
wie du trotzdem erhalten kannst 
reiche Belohnung, ohne daS 
Dhatarattha Leid widerfahrt. 

Fiihr’ uns rasch zum Palast des Konigs 
und stelle ihm uns beide vor 
auf einer Tragstang’ ungefesselt, 
auf beiden Seiten frei^) dastehend. 

,Dies sind Dhataratthas, o Konig, 

Gebieter iiber wilde Schwane; 
dies ist niimlich der Schwane KOnig, 
sein Heerfiihrer ist dieser zweite.* 


‘) Wortlich: in naturlicher Beschaffenheit. 

Dutoit, Jatakam. V. 


24 
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Wenn er den Schwanenkonig sieht, 
der Manner Konig ohne Zweifel 
wird hocherfreut, vergniigt und frohlich 
dir viele Schatze dafiir geben." 

Nach diesen Worten sprach der Jager: „Herr, 
moge es Euch nicht gefallen den Konig zu sehen. Die 
Konige sind namlich wankelmtitig ; sie konnten euch 
entweder zu Spielschwanen machen oder euch toten." 
Sumukha aber erwiderte: „Freund, fiirchte dich nicht! 
Ich habe einen grausamen Jager mit blutiger Hand, wie 
du es bist, durch meine Untervveisung weich gemacht, 
daB du mir zu FuBen fielest. Die Konige sind doch 
tugendreich, weisheitsvoll und kennen gute Rede und 
bose Rede. Bringe uns rasch zum Konige!" Der Jager 
versetzte: „Zurnt mir also nicht; ich, ihr Freunde, 
ftlhre euch fort nach eurem Wohlgef alien." Er lieB sie 
auf seine Tragstange steigen, begab sich nach dem 
Hofe des Konigs, zeigte sie dort dem Konige und er- 
zahlte auf die Frage des Konigs alles, wie es ge- 
schehen war. 

Um dies zu verkunden sprach der Meister: 

„Als er dies Wort von ihm vernommen, 
machte er rasch sich an das Werk; 
er ging geschwind nach dem Palast 
und zeigt’ dem Konige die Schwane 
auf seiner Tragstang’ ungefesselt, 
auf beiden Seiten frei dastehend. 

,Dies sind Dhataratthas , o KOnig, 

Gebieter uber wilde Schwane; 
dies ist namlich der Schwane Konig, 
sein Heerfuhrer ist dieser zweite.' 

,Wie aber sind denn diese Vogel 
in die Gewalt von dir gekommen? 

Wie kamst, o Jager, du zu ihnen, 
die uber grofie Vogel herrschen?*’ 
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,Ich legte diese Schlingen aus 
in jenen Teichen, Volkerfdrst, 
so daB, wenn sie hinabgestiegen, 
die VOgel dort ihr Leben lassen. 

Und einer solcben Scblinge nabte 
der Scbwankonig und fing sicb drin; 
docb ungefesselt safi bei ibm 
der andere und spracb mit mir. 

Scbwer von Unedlen auszufQbren 
ist dieser letzte Wunscb, den aufiert' 
der Vogel, der dem Recbt ergeben, 
der sicb um seinen Herm bemubte. 

Er opferte sein eignes Leben, 
er, der des Lebens war so wert; 
indem er traurig safi daneben, 
bat er urns Leben seines Herrn. 

AIs icb dies Wort von ibm vernommen, 
ward mit Befried’gung icb erfullt; 
icb Idste ibn aus seiner Scblinge 
und liefi ibn seines Glucks sicb freu’n. 

Ober des Herrn Befreiung frob, 
voll Ebrfurcbt gegen den Gebieter 
spracb nun der wilde Scbwan die Worte, 
die angenebm zu boren waren. 

,So mSg’st du, Jager, dicb erfreuen 
mit alien deinen Anverwandten, 
wie beute icb voll Freude bin, 
da frei icb seb’ den Vogelfursten. 

Komm’ ber, ich werde dicb belebren, 
wie du trotzdem erhalten kannst 
reicbe Belobnung, ohne dafi 
Dbatarattba Leid wideriabrt. 

Fiihr’ uns rascb zum Palast des KOnigs 
und stelle ibm uns beide vor 
auf einer Tragstang’ ungefesselt, 
auf beiden Seiten frei dastebend. 

Dies sind Dbatarattbas , o K6nig, 
Gebieter uber wilde Scbwane; 
dies ist namlicb der Scbwane Kfinig, 
sein Heerfiibrer ist dieser zweite. 


24 
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Wenn er der Schwane Kdnig sieht, 
der Manner Konig ohne Zweifel 
wird hocherfreut, vergniigt und frohlich 
dir viele Schatze dafiir geben.‘ 

So babe ich auf seine Worte 
die beiden jetzt hierhergebracht; 
bier mogest du sie beide haben 
mit der Genebinigung von mir. 

Der so hierhergekomm’ne V'ogel 
ein Tier ist von besond’rer Tugend; 
von einem Jager meinesgleichen 
kennet ihr ja die Weicbheit wobl. 

Dir sei dies ein Geschenk, o Konig; 
kein andres kenne ich derartig 
in alien VogelfangerdOrfern; 
sieh es dir an, o Menschenherrscher.* “ 

So pries er, wahrend er so dastand, die Vorziige 
Sumukhas. Darauf lie6 der KOnig dem SchwanenkOnig 
einen sehr wertvollen Sitz und Sumukha eine goldene, 
behagliche Bank geben. Als sie dort safien, lieB er 
ihnen auf goldenen Schusseln gerOstete Korner, Honig, 
Zuckersaft u. dgl. vorsetzen. Als sie dann ihr Mahl 
beendet batten, bat er mit gefalteten Handen das grofie 
Wesen urn eine Unterweisung in der Wahrheit und 
setzte sich selbst auf eine goldene Bank. Auf seine 
Bitte hin begann dies znnachst ein liebenswurdiges Ge- 
sprSch mit ihm. 

Um dies zu verkunden sprach der Meiscer: 

„Als er den Konig sitzen sab 
auf einer Bank von reinem Golde, 
da sprach zu ihm der wilde Schwan 
dem Ohre wohlgefall’ge Worte; 

,Geht es denn auch dem Herren wohl 
ist auch des Herrn Gesundheit gut? 

Steht auch in Bliite dies sein Reich 
wird's mit Gerechtigkeit regiert?* 
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,Gewi6 geht es mir gut, o Schwan, 
und auch gesund, o Schwan, bin ich. 

In Blute steht dieses mein Reich, 
regiert wind's mit Gerechtigkeit.' 

,Ist auch unter den Herrn Ministern 
nicht irgend eine Schuld vorhanden? 

Und denken sie bei deinem Nutzen 
nicht zu sehr an ihr eignes Leben?’ 

,Es ist unter meinen Ministern 
kein Fehler irgendwie vorhanden; 
sie sind bereit zu meinem Nutzen 
ihr eignes Leben hinzugeben.* 

,Hast du 'ne ebenbiirfge Gattin, 
aufmerksam , die nur Liebes spricht, 
mit Sohnen, Schbnheit, Ruhm gezieret, 
die dir ganz zu Gefallen lebt?‘ 

,Ich hab' ne ebenburt’ge Gattin, 
aufmerksam, die nur Liebes spricht, 
mit Sohnen, SchQnheit, Ruhm gezieret, 
die mir ganz zu Gefallen lebt.‘“ 

Als so der Bodhisattva eine liebenswiirdige Unter- 
haltung begonnen hatte, sprach abermals der Konig, 
indem er ihn anredete: 

„Bist etwa du, o Herr, gekommen 
in eines grofien Feinds Gewalt 
und littest du gar groBes Leid, 
als du zuerst in Not geraten? 

Ist er iiber dich hergefallen 

und hat dich mit dem Stock geschlagen? 

Dies ist von so niedrigen Leuten 
ihre Gevt'ohnheit immer noch.“ 

„Ich war ganz sicher, grofier Konig, 
wie er mir tat und mit mir sprach; 
in keiner Weise hat sich dieser 
als einen Feind zu uns gezeigt. 
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Zu zittern fing der Jager an 
und vorher redet’ er zu uns; 
darauf hat Sumukha der Weise 
fur uns die Antwort ihm gegeben. 

Als er von ihm das Wort vernommen, 
ward mit Befried’gung er erfiillt; 
drauf loste er mich von der Schlinge 
und stellt’ uns frei im Gliick zu leben. 

Auch dieses ward von Sumukha 
um seinetwillen ausgedacht, 
dafi wir hingingen zu dem Herrn, 
weil dieser so nach Geld verlangt." 

„So seid mir beide denn willkommen; 
befriedigt bin ich euch zu sehen. 

Auch dieser mhge reiche Schatze 
erhalten, soviel er sich wiinscht." 

Nach diesen Worten blickte derKonig einen Minister 
an. Als dieser fragte: „Was soli ich tun, o Ftirst?", 
sagte er; „Lasse diesem Jager Haare und Bart sche- 
ren, lasse ihn sich baden und mit Wohlgeriichen be- 
sprengen und bringe ihn dann mit allem Schmuck ge- 
ziert hierher." Als jener, nachdem so mit ihm getan 
war, zuruckgebracht wurde, schenkte ihm der Konig 
ein Dorf, das jahrlich hunderttausend Geldstucke ein- 
brachte, ferner ein Haus, das zwei StraBen beherrschte, 
einen herrlichen Wagen und dazu noch viel edles Gold. 

Um dies zu offenbaren sprach der Meister folgende 
Strophe : 

„Nachdem den Jager so betriedigt 
mit Reichtumern der Mannerftlrst, 
da sprach er zu dem wilden Schwane 
folgende Worte, lieb zu horen." 

Darauf verktindigte das groBe Wesen dem Konige 
die Wahrheit. Als dieser die Wahrheitsverkundigung 
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veraommen, dachte er voll Befriedigung: „Ich werde 
dem Wahrheitsverkilndiger Ehrung erweisen"; er gab 
ihm den weifien Sonnenschirm und sprach urn ihm das 
Reich zu tibergeben: 

„Was irgendwie in meiner Macht 
und was mir unterwiirfig ist, 
die ganze Herrschaft Ihr erhaltet; 
verwaltet sie, wie Ihr’s begehrt. 

Zum Spenden oder zuin GenieBen 
Oder was sonst Ihr damit macht, 
ich gebe Euch diesen Besitz, 
die Herrschaft iiberlass’ ich Euch.“ 

Darauf gab das grofie Wesen den ihm gegebenen 
weifien Sonnenschirm wieder dem Konige zuriick. Der 
Kdnig aber dachte: „Jetzt habe ich jdie Unterweisung 
des Schwanenkonigs vernommen; der junge JSger aber 
hat gar sehr gepriesen, wie sufi dieser Sumukha geredet 
habe. Auch von ihm will ich eine Unterweisung h6ren.“ 
Und indem er ihn anredete, sprach er folgende weitere 
Strophe ; 

„Wenn mich jetzt dieser Sumukha, 
der Weise, gern anreden wurde, 
der so ist der Erkenntnis voll, 
so ware mir dies aufierst lieb.“ 

Darauf sprach Sumukha: 

„Ich kann furwahr, du grofier Konig, 
als ware ich ein Nagafurst, 
dich nicht anreden unter diesen; 
dies diirfte mir nicht zukommen. 

Jener ist unter uns der Erste, 
du bist das hochste aller Wesen, 
der LandeshQter, Mannerfiirst, 
verehrenswert aus vielen Grunden. 
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Wenn diese beiden sich besprechen, 
wenn die Verhandlung wind geftihrt, 
darf nicht zvvischen den beiden reden 
ein Untertan, o Yolkerfurst." 

Als der Konig dessen Worte vernomnien, wurde 
er hocherfreut im Herzen; er sagte: „Der Jager pries 
dich, da6 es keinen andern deinesgleichen mehr geben 
kann, der so stifi redet," und sprach folgende Strophen: 

„Mit Recht fiirwahr der Jager sagte; 

,Der Weisheit voll ist dieser Vogel;* 
denn nicht ist einem Unbezahmten 
ein solches Vorgehen zu eigen. 

So bist du von edelster Art, 
so bist du aller Wesen Bestes; 
soweit ich sie bis jetzt gesehen, 
kenne ich niemanden der Art. 

Erfreut bin ich von deinem Wesen 
wie auch von deinen siifien Worten; 
dieses nur ist mein heifier Wunsch: 

Moge ich lange euch noch sehen.“ 

Darauf sprach das grofie Wesen urn den Konig zu 
preisen : 

„Was man je an dem besten Freund, 
das hast du jetzt an uns getan 
und ohne Zweifel schulden wir 
den Dienst dir, den du uns geleistet. 

Doch ist in der Vervvandten Schar 
bei uns jetzt eine grofie Lticke; 
weil sie uns nicht mehr sehen, sind 
jetzt viele Vogel unglucklich. 

Um ihnen ihren Schmerz zu nehmen, 
mochten mit deiner Zustimmung 
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wir unsre Ehrfurcht dir bezeigen^) 
und dann unsre Verwandten sehn. 

Gewifi, grofie Befriedigung 
empfind’ ich, wenn ich dich erblicke; 
doch grofi durft’ auch der Nutzen sein 
aus der Freundschaft mit den Verwandten." 

Auf diese Worte bin erlaubte ihnen der Konig das 
Weggehen. Nachdem sodann das grofie Wesen den 
Nachteil, der in den funf Lastern, und den Vorzug, der 
in den filnf Tugenden liege, auseinandergesetzt hatte, 
ermahnte er ihn noch: „Beobachte diese Gebote, fuhre 
in Gerechtigkeit die Regierung, gewunne dir die Leute 
durch die vier Arten liebenswiirdigen Benehmens-)." 
Daraui kehrte er nach dem Cittakuta-Berge zuruck. 

Um dies zu verkunden sprach der Meister: 

„Da er zuin K6nig so gesprochen, 
der Dhatarattha-Schwanenkonig, 
flog er zu der Verwandten Schar 
mit aufierster Geschwindigkeit. 

Als sie die VOgel kommen sahen, 
die Hohen, in bester Gesundheit, 
da schrieen „keka“ alle Schwane 
und es entstand ein grofier LSrm. 

Erfreut ob des befreiten Herren, 
von Ehrfurcht zu dem Herrn erfullt, 
umringten ihn von alien Seiten 
die VOgel drauf vertrauensvoll." 

Indem sie ihn aber so umringten, fragten die 
Schwane: „Wie bist du befreit worden, o Grofikonig?" 
Darauf erzahlte das grofie Wesen, wie es durch Su- 
mukha befreit wurde und was der KOnig Sakula und 

’) Wortlich: wir werden dich von rechts umwandeln. 

’) Vgl. oben S. 352, A. i. 
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der junge Jager an ihm getan batten. Als dies der 
Schwane Schar hdrte, priesen sie dieselben hocherfreut 
mit den Worten: „Der Heerfuhrer Sumukha und der 
Konig und der junge Jager mogen glucklich und leid- 
los lange leben.“ 

Urn dies zu verkunden sprach der Meister folgende 
Schlufistrophe : 

„So gehen alle guten Plane 

der wahren Freunde in Erfullung, 

so wie die Dhatarattha-Schwane 

zu der Vervvandten Schar gelangten." — 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, fugte er hinzu: »So, ihr Monche, hat nicht nur 
jetzt, sondem auch fruher schon Ananda um meinetwillen 
sein Leben aufgeopfert," und verband hierauf das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war der Jager Channa, 
der Konig war Sariputta, Sumukha war Ananda, die neunzig- 
tausend Schwane waren die Buddhaschar, der Schwanen- 
kOnig aber war ich.“ 

Ende der kleinen Erzahlung von dem Schwan. 


534. Die groBe Erzahlung von dem 
Schwan^). 

„Da fliegen diese Schwane fort." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Veluvana verweilte, ebenfalls mit Be- 
ziehung auf die Lebensaufopferung Anandas. Die Erzah- 
lung aus der Gegenwart gleicht der obenstehenden ; da- 
mals aber erzahlte der Meister folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Ehedem hiefi zu Benares die erste Gemahlin des 
Konigs von Benares Samgama Khema. Damals wohnte 
der Bodhisattva umgeben von neunzigtausend Schwa- 


*) Im Gegensatz zu dem vorigen Jataka, der „kleinen Erzah- 
lung von dem Schwan". 
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nen auf dem CittakQta-Berge. Eines Tages aber hatte 
die Konigin Khema in der Zeit der Morgendammerung 
folgenden Traum: goldfarbige Schwane kamen herbei, 
setzten sich auf das Bolster des KSnigs und verkiindigten 
mit siiBer Stimme die Wahrheit. Wahrend die Konigin 
unter Beifall dieser Verktlndigung zuhorte und vom 
AnhOren der Wahrheit noch nicht gesattigt war, ver- 
ging die Nacht; die Schwane beschlossen ihre Predigt 
und flogen durch das Fenster fort. Sie stand rasch 
auf und streckte mit den Worten: ,Fangt, fangt die 
entfliehenden Schwane" die Hand aus; dabei wachte 
sie auf. Ihre Dienerinnen, die ihre Worte gehbrt hatten, 
riefen; „Wo sind die Schwane?" und lachten ein wenig. 
In diesem Augenblicke merkte sie, dab es nur ein 
Traum gewesen war, und sie dachte; „Ich kann nichts 
Unmbgliches sehen; sicherlich wird es in dieser Welt 
Goldschwane geben. Wenn ich aber zum KOnig sage: 
,Ich mbchte die Predigt von Goldschwanen h5ren‘, 
wird er erwidern: ,Wir haben bisher noch nie Gold- 
schwane gesehen und eine Predigt von Schwanen ist 
ganz urunSglich* und wird sich nicht darum kiimmern. 
Wenn ich jedoch von einem Geliiste spreche, wird er 
auf jede mogliche Weise danach suchen; so wird mein 
Wunsch in Erfiillung gehen." Sie stellte sich daher 
krank und legte sich nieder, nachdem sie ihren Diene- 
rinnen einen Wink gegeben. 

Als der KOnig, der auf seinem Throne safi, zur 
Zeit, wo sie ihn zu besuchen pflegte, sie nicht sah, 
fragte er: „Wo ist die Konigin Khema?" Da er horte, 
sie sei krank, ging er zu ihr hin, setzte sich auf eine 
Seite ihres Bettes und fragte, indem er ihr den Rticken 
rieb: „Bist du unwohl?" Sie antwortete: „Herr, ich 
bin nicht unwohl, sondern ich habe ein Geluste be- 
kommen." Der KOnig fuhr fort: „Sage, Furstin, was 
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duwtinschest; rasch werde ich deinenWunsch erfiillen." 
Darauf sprach Khema: „0 Grofikonig, ich wiinsche 
einem Goldschwan, der unter dem weifien Sonnenschirm 
auf dem koniglichen Polster sitzt, mit wohlriechenden 
Substanzen, Kranzen u. dgl. meine Huldigung darzu- 
bringen und mit Beifall seiner Predigt zu lauschen. 
Wenn ich dies erlange, so ist es gut; wenn nicht, so 
ist es urn mein Leben geschehen." 

Der Konig trdstete sie mit den Worten: „Wenn 
es dies in der Menschenwelt gibt, so vvirst du es er- 
halten; sei unbekiimmert!" Dann verliefi er ihr furst- 
liches Schlafgemach und sprach zu seinen Ministem: 
„Holla, die Furstin Khema sagt: ,Wenn ich die Predigt 
eines Goldschwanes hbren darf, so werde ich leben; 
wenn ich es nicht darf, so ist es um mein Leben ge- 
schehen.' Gibt es denn Goldschwane?" Die Minister 
antworteten: „0 Furst, wir haben bisher noch keine 
gesehen noch von ihnen gehort." „Wer kbnnte es aber 
wissen?", fragte der Kbnig weiter. „Die Brahmanen, 
o Fiirst," war die Antwort. 

Darauf liefi der Konig die Brahmanen zu sich rufen 
und fragte sie: „Gibt es Goldschwane, die lehren kon- 
nen?“ Sie erwiderten: ,Ja, o Grofikonig. Wir haben 
gelernt: ,Fische, Krebse, Schildkroten, Gazellen, Pfauen 
und Schwane, diese Tiere sind goldfarbig;' aufierdem: 
,die Schwane aus der Dhatarattha-Familie sind weise 
und voll Einsicht.* So gibt es mit den Menschen zu- 
sammen sieben Arten von goldfarbigen Wesen." Er- 
freut fragte der Konig; „Wo wohnen denn diese leh- 
renden Dhatarattha-Schwane?" „Wir wissen es nicht" 
war die Antwort. 

Als sie auf die weitere Frage des KOnigs, wer dies 
wohl wisse, erwiderten; „Die Jager," liefi der Konig 
alle Jager in seinem ganzen Reiche sich versammeln 
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und fragte sie: „Meine Lieben, wo wohnen denn die 
sogenannten goldfarbenen Schwane aus der Dhatarattha- 
Familie?" Da antwortete ein junger Jager: „Iin Hima- 
laya auf dem Cittakuta-Berge, so erzahlt man der Reihe 
nach in unsrer Familie." „Kennst du aber ein Mittel 
sie zu fangen?" „Ich kenne keines, o Fiirst/' war die 
Antwort. 

Der Konig liefi weise Brahmanen zu sich kommen, 
verkiindete ihnen, dafi auf dem Cittakuta-Berge sich 
Goldschwane aufhielten, und fragte dann: „Kennt ihr 
ein Mittel sie zu fangen?" Sie antvs'orteten: „0 Grofi- 
konig, was braucht man dorthin zu gehen und sie zu 
fangen? Durch eine List werden wir sie in die Nahe 
der Stadt bringen und sie bier fangen." „Was ist dies 
aber fur eine List?", fragte der Kbnig waiter. Darauf 
sprachen sie: „0 GroBkbnig, la6t im Norden der Stadt 
einen drei GavutasB messenden Khema-Teich’^) graben, 
verschiedene Getreidearten dort pflanzen und ihn mit 
funffarbigem Lotos bedecken. Dessen Behtitung iibei- 
gebt einem klugen Jager; lasset keine Menschen dort 
verkehren, sondern lafit durch Leute, die an den vier 
Ecken des Teiches stehen, Sicherheit fur alle Tiere ver- 
kunden. Wenn sie dies horen, werden verschiedene 
Arten von Vogeln in den Teich hinabsteigen. Auch 
jene Schwane werden allmahlich von der Sicherheit 
dieses Teiches erfahren und herbeikommen. Dann lafit 
sie mit Haarschlingen binden und fangen." 

Als dies der Konig horte, legte er an den von 
ihnen genannten Stellen auf die angegebene Art einen 
Teich an. Einen geschickten Jager liefi er zu sich 

') Ein LangenmaS, der vierte Teil eines Yojana; also etwa 
so viel wie eine englische Meile. 

-) In doppelsinniger Weise nach der Konigin benannt und 
aufierdem mit der Bedeutung „der ruhige, friedliche Teich". 
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rufen, gab ihm tausend Geldstiicke und sagte ihm: 
„Gehe von jetzt an deinem Geschaft nicht mehr nach; 
ich werde dein Weib und deine Kinder ernahren. Du 
aber bewache unermudlich den Khema-Teich und lasse 
die Menschen nicht herzutreten, sondern rufe an denvier 
Ecken aus, dafi hier Sicherheit fiir die Tiere herrscht. 
Melde mir was alles fiir Vogel kommen; wenn Gold- 
schwane kommen, wirst du groBe Ehrung erhalten." 
Nachdem er ihn so ermuntert , iibergab er ihm den 
Khema-Teich zur Bewachung. 

Von da an verfuhr jener dort auf die vom Konig 
angegebene Art; weil er aber den Khema-Teich be- 
wachte, erhielt er den Namen „der Khema-Jager". Von 
da an lieflen sich dort verschiedenartige VOgel herab. 
Infolge des allmahlichen Bekanntwerdens, der Teich sei 
sicher und gefahrlos, kamen auch mannigfache Schwane 
herbei: Zuerst kamen nur die Grasschwane, auf deren 
Verkundigung hin die gelben Schwane, auf deren Ver- 
kiindigung die scharlachroten Schwane, auf deren Ver- 
kundigung die weifien Schwane, auf deren Verkundigung 
die Paka-Schwane 1). 

Als diese gekommen waren, meldete Khemaka dem 
Konige: „0 Fiirst, Schwane von fiinf Farben sind ge- 
kommen und suchen sich immer im Teiche ihr Futter. 
Weil auch die Paka-Schwane schon erschienen sind, 
werden in wenigen Tagen auch die Goldschwane kom- 
men. Seid unbesorgt, o Furst." Als dies der KOnig 
horte, liefi er in der Stadt durch Trommelschlag be- 
kannt machen: „Kein anderer darf dorthin gehen; wer 
dorthin geht, bekommt Hande und Fufie abgeschlagen 


>) Das Wort bedeutet wohl „die reifen, vollkotnmenen 
Schwane". Sie bUden ja auch die hochste Stufe vor den Gold- 
schwanen. 
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und sein Haus geplundert." Von da an ging niemand 
mehr dorthin. 

Unweit vom Cittakuta-Berge aber in der GoldhOhle 
wohnten die Paka-Schwane; diese waren sehr stark und 
von der Dhatarattha-Familie nur durch die Farbe des 
Korpers verschieden. Die Tochter des Kdnigs der Paka- 
schwane aber war goldfarbig; darum dachte ihr Vater: 
„Sie pafit fiir den grofien Herrscher der Dhatarattha- 
Schwane" und schickte sie ihm, damit sie seine Dienerin 
sei. Sie war jenem lieb und hold; aus diesem Grunde 
waren die beiden Schwanfamilien miteinander befreun- 
det geworden. 

Fines Tages nun fragten die den Bodhisattva um- 
gebenden Schwane die Pakaschwane; „Wo nehmt ihr 
in diesen Tagen euer Futter?" Sie antworteten: „Wir 
holen es uns unweit von Benares in einem sicheren 
Teiche; wo wandert aber ihr umber?" Als jene er- 
widerten; „Da und da," fuhren die Paka-Schwane 
fort; „Warum geht ihr nicht nach dem Khema-Teiche? 
DieserTeich ist ganz entziickend, von verschiedenartigen 
Vogeln belebt, von ftinffarbigen Lotosblumen bedeckt, 
mit mancherlei Getreidearten und Fruchten versehen 
und von verschiedenartigen Bienenscharen angefullt. 
An den vierEcken wird ausgerufen, dafi dort ftir immer 
Sicherheit herrscht. Kein Mensch ist imstande zu ihm 
hinzugehen, um wie viel weniger einem anderen dort 
Schaden zuzufiigen? So beschaffen ist dieser Teich." 
Mit diesen Worten priesen jene den Khema-Teich. 

Als sie deren Worte vernahmen, berichteten sie 
Sumukha: „In der Nahe von Benares befindet sich ein 
solch gefahrloser Teich; die Pakaschwane gehen dort- 
hin und holen sich Futter. Meldet auch ihr dies dem 
Dhatarattha-Konige; wenn er es erlaubt, wollen auch 
wir dorthin gehen und uns Futter holen." Sumukha 



384 


erzahlte dies dem KOnige; dieser aber dachte bei sich; 
„Die Menschen sind listig und verstehen sich auf die 
Mittel. Es mufi dort irgend eine Absicht vorhanden 
sein. Die ganze Zeit fiber bestand der Teich nicht; 
jetzt wird er angelegt worden sein um uns zu fangen." 
Und er sprach zu Sumukha; ..Lasse es dir nicht ge- 
fallen dorthin zu gehen! Dieser Teich ist von ihnen 
nicht aus Tugend angelegt, sondern er ist gemacht um 
uns zu fangen. Die Menschen namlich sind stark im 
Zauber und der Listen kundig; wandelt ihr nur in 
imserm eigenen Bereich." 

Die Goldschwane meldeten aber zum zweiten Male 
Sumukha: „Wir mochten nach dem Khema-Teiche 
gehen;" und dieser berichtete ihren Wunsch dorthin zu 
gehen wieder dem grofien Wesen. Da dachte das grofie 
Wesen: „Meine Verwandten sollen nicht um meinet- 
willen geplagt werden; wollen wir also dorthin gehen." 
Es begab sich umgeben von den neunzigtausend SchwS- 
nen dorthin, nahm dort sein Futter und kehrte, nach- 
dem es sich nach Art der Schwane ergangen hatte, 
nach dem Cittakuta-Berge zuruck. 

Als sie nach ihrem Umherwandeln wieder fort- 
geflogen waren, ging Khemaka weg und meldete dem 
Konige, dafi sie gekommen seien. Hocherfreut sagte 
der Konig: „Lieber Khemaka, bemiihe dich einen oder 
zwei Schwane zu fangen : ich werde dir dafur grofie Ehrung 
zu teil werden lassen." Er gab ihm Lohn und entliefi ihn. 

Jener ging dorthin, setzte sich in einen Gittertopf 
und beobachtete den Ort, wo die Schwane umher- 
wandelten. Die Bodhisattvas sind namlich frei von Be- 
gierde. Darura verzehrte das grofie Wesen von der Stelle 
an, wo es heruntergestiegen war, den Reis, wie er ihm 
vor die Fiifie kam, und ging so vorwarts; die iibrigen 
aber wandelten iiberall umher und frafien. 
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Da dachte der junge Jager: „Dieser Schwan ist 
tVci von Begierde, ihn mufi man fesseln." Am nachsten 
Tage, als die Schwane noch nicht in den Teich hinab- 
gestiegen waren, begab er sich in seinem Gitterkorbe 
sitzend an diese Stelle, versteckte sich in seinem Gitter- 
korbe und setzte sich nieder, indem er durch ein Loch 
hinausschaute. 

In diesem Augenblick stieg das grofie Wesen um- 
geben von neunzigtausend Schwanen an derselben Stelle, 
wo es gestern an das Wasser gekommen war, wieder 
herab, liefisichin diesem Bereiche nieder und gingvoran, 
indem es Reis verzehrte. Als der Jager, der es durch 
das Loch seines Kafigs betrachtete, bemerkte, wie seine 
Gestalt von hbchster SchOnheit war, dachte er: „Dieser 
Schwan hat einen KOrper so gro6 wie ein Lastwagen; 
er ist goldfarbig und am Raise mit drei roten Streifen 
umgeben. Drei andere rote Streifen gehen von seiner 
Kehle aus und erstrecken sich bis auf seinen Leib ; 
drei weitere gehen geteilt nach rilckwarts. Er glanzt 
so herrlich wie ein Goldhaufe, der auf einen aus roten 
Tuchfaden gefertigten Strang gelegt ist. Er mufi ihr 
Kbnig sein; ihn nur werde ich fangen.“ 

Nachdem aber der Schwankbnig viel Futter ge- 
funden und sich dann im Wasser ergangen hatte, kehrte 
er umgeben von der Schar der Schwane nach dem 
Cittakuta-Berge zuriick; auf diese Weise nahm er sechs 
Tage lang seine Nahrung ein. 

Am siebenten Tage drehte Khemaka aus schwarzen 
Rofihaaren eine starke, grofie Schnur zusaminen und 
machte daraus an einem Schlingenstab eine Schlinge. 
Da er der Wahrheit entsprechend wufite, an welcher 
Stelle der Schwankonig am nachsten Tage herabsteigen 
werde, legte er dort im Wasser die Schlinge am Stabe 
befestigt aus. Als nun am nachsten Tage der Schwan- 

Dutoit Jatakam. V. ^5 
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kOnig herunterstieg, brachte er dabei seinen Fufi in die 
Schlinge; die Schlinge aber hielt seinen Fufi fest, als 
wenn sie ihn mit einem eisemen Stricke gebunden hatte. 
Um sie zu zerreifien nahm der Bodhisattva seine Kraft 
zusammen und zog daran nach Leibeskraften. Beim 
ersten Male wurde seine goldfarbene Haut zerschnitten, 
beim zweiten Male sein Fleisch, das die Farbe eines 
roten Tuches hatte, beim dritten Male seine Sehnen. 
Beim vierten Male jedoch ware sein Fufi abgeschnitten 
worden; weil er aber dachte, fiir einen Konig zieme 
nicht ein beschadigter Korper, strengte er sich nicht 
mehr an. 

Jetzt entstanden in ihni starke Schmerzen; doch er 
dachte: „Wenn ich den Gefangenenschrei ausstofie, 
werden meine Verwandten erschrecken und ohne Xah- 
rung zu sich zu nehmen hungrig davonfliegen und dabei 
in das Meer fallen." Daher unterdriickte er seinen 
Schmerz und stellte sich, obwohl in der Schlinge ge- 
fangen, als suche er Reis. Als die andern aber nach 
Lust sich Nahrung gesucht hatten und sich mit dem 
Schwanespiel erfreuten, da stiefi er mit lautem Rufe 
das Gefangenengeschrei aus. Als dies die Schwane 
vernahmen, flogen sie in der oben angegebenen Art fort. 

Auch Sumukha dachte nach, wie oben ausgefuhrt, 
suchte nach und merkte, als er in den drei Abteilungen 
der Vogel das grofie Wesen nicht fand: „Sicherlich 
ist ihm eine Gefahr zugestofien." Er kehrte um und 
flog aus der Luft herunter mit den Worten- „Furchte 
dich nicht, o Grofi konig; ich werde mein Leben auf- 
opfern um Euch zu befreien." Indem er so das grofie 
Wesen trostete, setzte er sich oben auf den Schlamm. 

Jetzt dachte das grofie Wesen: „Von den neunzig- 
tausend Schwanen, die mich im stiche liefien und da- 
vonflogen, ist er allein zuriickgekehrt. Wird er , wenn 
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der Jager kommt, mich auch im stiche lassen und davon- 
fliegen oder nicht?“ Und um ihn auf die Probe zu 
stellen, sprach es, wahrend es blutbefleckt am Schlingen- 
stabe herabhing, folgende drei Strophen: 

„Da fliegen diese Schwane fort, 
die Vogel, die von Furcht gequalt. 

Gelbhautiger , Goldfarbiger, 
entflieh frehvillig, Sumukha. 

Verlassen haben die Verwandten 
mich, der allein ich ward gefangen; 
sie gehen ohne umzublicken; 
warum bleibst du allein zuriick? 

Flieg’ fort, du Edelster der Flieger; 
nicht gibt’s zu dem Gefang’nen Freundschaft. 
Beraub’ dich nicht der Leidensfreiheit; 
entflieh freiwillig, Sumukha!" 9 

Als dies Sumukha horte, dachte er: ,,Dieser Schwa n 
konig kennt meine Natur nicht; er meint, ich sei ein 
Freund davon Schmeicheleien zu sagen. Ich werde ihm 
zeigen, dafi ich voll Liebe bin;“ Und er sprach fol- 
gende vier Strophen: 

,,Auch wenn mich Ungluck iiberwaltigt, 
lass’ ich dich nicht, Dhatarattha; 
das Leben oder auch der Tod 
wird fur mich sein an deiner Seite. 

Auch wenn mich Ungluck uberwaltigt, 
lass’ ich dich nicht, Dhatarattha; 
du darfst mir nicht etwas befehlen, 
das mit Unedlem ist verbunden. 

') Diese Strophen stehen auch im Jataka 502; Band IV, S. 516. 

25 * 
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Dein Spielgenosse und dein Freund 
bin ich, in Eintracht mit dir bleibend; 
als Heerfiihrer bin ich bekannt 
von dir, du edelster der Schwiine. 

Was soil ich denn erzahien, wenn ich 
von hier zu den Verwandten komme? 

Wenn ich dich lass’, der Vogel Bester, 
was soli von hier gefloh’n ich sagen? 

Hier opfre ich mein Leben auf; 
denn nichts Unedles kann ich tun.“ 

Als so von Sumukha mit diesen vier Strophen der 
Lowenruf ausgestofien war, sprach das grofie Wesen, 
um dessen Vorzug zu preisen: 

„Das ist die rechte Art, Sumukha. 
dafi du auf edlem Wege bleibend 
mich, deinen Herrn und deinen Freund, 
nicht zu verlassen bist im stande. 

Denn wenn ich so nach dir hinblicke, 
werd’ ich von keiner Furcht befallen. 

Du wirst das Leben mir erhalten, 
obwohl es so mit mir gekommen." — 

Wahrend sie so miteinander sprachen, sah der 
junge Jager, der am Ende des Teiches stand, wie die 
Schwane in drei Abteilungen entflohen. Indent er dachte: 
„Was ist dies?", schaute er nach dent Orte, wo die 
Schlinge sich befand. Da sah er den Bodhisattva an 
dem Schlingenstabe hangen; hocherfreut gurtete er seine 
Htifte und nahm eine Keule mit. Iitdem er wie ein 
Feuer am Anfang eines neuen Weltsystems i) daherkam, 
gtng er , mit der Ferse in den Schlamm tretend und 
den Kopf hochtragend, rasch auf die Vogel zu. 

') Vgl. zu diesem Ausdruck oben S. 359, Anm i 



Um dieses zu verkunden sprach der Meister: 


,,So kam jetzt zu den klugen Vogein, 
den edlen, die in Tugend lebten, 
mit seinera Stocke in der Hand 
der Jager her in grofier Eile. 

Als diesen sah heraneilen 
Sumukha , offnet’ er den Mund; 
der Schwan trat vor den KOnig hin 
und trostete den Angstlichen: 

,Furchte dich nicht, der Vogel Bester; 
nicht fiirchten sich ja Deinesgleichen. 

Ich werde meine Kraft anstrengen 
in rechter Art, wie sich's gebtihrt. 
dutch diese meine Anstrengung 
wirst rasch du von der Schlinge frei.'“ 

Nachclem so Sumukha das groBe Wesen getrOstet 
hatte, ging er auf den jungen Jager zu, und indent er 
siifie menschliche Laute von sich gab, fragte er ihn: 
„Mein Freund, wie heiCt du?" Als jener antwortete: 
„Du goldfarbiger Schwank5nig, ich heiBe Khemaka," 
fuhr Sumukha tort; „Lieber Kliema, denke dir nicht, 
du habest in der von dir gelegten Haarschlinge irgend- 
einen beliebigen Schwan gefangen: Der Dhatarattha- 
Schwankonig, der Erste unter neunzigtausendSchwanen, 
ist in deiner Schlinge gefangen, der Einsichtsvolle, 
tugendhaft Wandelnde, der auf der Seite der Leutselig- 
keit stehti). Diesen darfst du nicht toten; ich werde 
dir den Dienst erweisen, zu dem du ihn verwenden 
solltest. Auch ich bin goldfarbig und ich opfere um 
seinetwillen mein Leben auf. Wenn du seine Federn 
nehmen willst, so nimm dafur meine Federn; wenn 
du auch von seiner Haut, seinem Fieische, seinen Seh- 


*) D. h. der immer die Leutseligkeit in ihren vier Arten ivgl. 
oben S. 352) betatigt. 
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nen oder seinen Knochen irgend etwas zu nehmen be- 
gehrst, so nimm dies von meinem Kbrper. Wenn du 
ferner ihn zu einem Spielschwan machen willst, so tue 
dies niit mir und verkaufe mich lebend. Wenn du dir 
Geld verschaffen willst, so verkaufe mich und erwirb 
dir damit Geld. Ermorde nicht einen so mit Einsicht 
und anderen Tugenden Ausgestatteten; denn wenn du 
niordest, so wirst du von der Holle und den anderen 
Straforten nicht freikommen." Nachdem er ihn so durch 
die Furcht vor der Holle erschreckt und ihn dadurcli 
veranlafit hatte seine lieblichen Worte anzunehmen, 
ging er wieder zum Bodhisattva hin, stellte sich vor 
ihn und trostete ihn. 

Als der JSger seine Worte vernonimen hatte, dachte 
er: „Dieser, der doch nur ein Tier ist, tut etwas, was 
selbst den Menschen unmdglich ist zu tun; selbst die 
Menschen sind nicht im stande so in der Freundschaft 
zu beharren. Ach, wie einsichtsvoll, wie lieblich redend, 
wie tugendhaft ist er!“ Indem sein ganzer Korper mit 
Freude und Jubel erfullt wurde und die Haare sich ihm 
vor Entziicken straubten, warf er seinen Stock weg, 
legte seine gefalteten Hande an das Haupt und blieb 
stehen, indem er den Ruhm Sumukhas pries, als wollte 
er die Sonne verehren. 

Um diesen Sachverhalt zu verkiinden sprach der Meister ; 


,,Als er dieses sein Wort gehort, 
das gute Wort des Sumukha, 
die Haare straubten sich detn Jager 
und seine Hande faltet’ er. 


,Nie h6rt’ ich oder sah ich dies: 

Ein Vogel redet Menschensprache ; 
gar edle Worte spricht ein Schwan 
und gibt von sich menschliche Laute. 
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Was ist ftir dich denn dieser Vogel':’ 

Frei bleibst du beim Gefesselten. 

Verlassen haben ihn die andern; 
was gibst du ihn allein nicht auf?“‘i) 

Als Sumukha so von dem Hocherfreuten -) gefragt 
wurde, dachte er: „Dieser ist mild geworden; jetzt 
werde ich, um ihn noch sanfter zu machen, ihm meinen 
Vorzug verkiindigen." Und er sprach: 

„Dies ist mein Konig, Vogelfeind, 
ich leistet’ ihm Heerfiihrerdienst; 
in seiner Not im stich zu lassen 
vermag ich nicht den Vogelftirsten. 

Der Herr der grofien Schar soli nicht 
allein mir ins Verderben stiirzen; 
drum sag’ ich dir, du lieber Jager: 

Mein Herr ist’s, bei ihm hab’ ich Freude.“ 

Als der Jager diese auf Wahrheit beruhenden lieb- 
lichen Worte vernahm, wurde er mit Freude erftillt 
und seine Haare straubten sich ihm. Er dachte: „Wenn 
ich diesen mit Tugend und anderen Vorziigen ausge- 
statteten Schwankonig toten werde, so werde ich von 
den vier Strafexistenzen niemals frei werden. Mag der 
Konig I von Benares) mit mir tun, was er will; ich 
werde diesen dem Sumukha zuiu Geschenk geben und 
ihn frei lassen. “ Und er sprach folgende Strophe: 

„Die Pflicht des Edlen iibst du, Schwan, 
dafi du die Gabe so vergiltst. 

Ich geb' dir deinen Herren frei; 
er geh’, wohin es ihm beliebt." 

Diese Strophe steht auch im vorigen Jataka; oben S. 365. 

Die Lesart einer Handschrift „tutthacittena“ scheint mir 
viel besser dem Sinne zu entsprechen als das sonst fiberlieferte 
„dutthacittena“, „mit falschem Sinn“. 
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Xach diesen Worten ging der Jager mit sanfter 
Gesinnung auf das groBe Wesen zu, bog den Schlingen- 
stab herab und lieS es auf den Schlamm hinabsinken; 
dann machte er den Schlingenstab los, hob es in die 
Hohe und trug es aus dem Teiche heraus auf zartcs 
Gras, wo er es niederlegte. Hierauf loste er sanft die 
um den Fufi geschlungene Schlinge, und indem er zu 
dem grofien Wesen starke Liebe in sich ervveckte, 
wischte er liebevollen Sinnes mit Wasser das Blut ab 
und rieb immer wieder die Stelle. Da verband sich 
durch die iibernaturliche Kraft seiner Liebe am Fu8e 
des Bodhisattva wieder Sehne mit Sehne, Fleisch mit 
Fleisch und Haut mit Haut. Der Fufi war wieder wie 
Yorher. Ohne dafi ein Unterschied mit dem andern 
Fufie bestand, setzte sich in voller Gesundheit der 
Bodhisattva auf die gewohnte Art nieder^). 

Als nun Sumukha sah, dafi durch ihn der Konig 
wieder gesund geworden war, dachte er voller Freude: 
„Jener hat uns eine grofie Wohltat erwiesen; wir haben 
an ihm aber noch nichts getan. Wenn er uns namlich 
wegen der Wiirdentrager des Konigs gefangen hat, so 
wird er, wenn er uns zu ihnen bringt, viel Geld dafiir 
bekoramen; wenn er uns aber von sich selbst aus ge- 
fangen hat, so wird er, wenn er uns verkauft, auch viel 
Geld dafiir erhalten. Ich will ihn sogleich fragen." Und 
in dem Bestreben ihm eine Wohltat zu erweisen fragte 
er ihn und sprach dabei; 

„Wenn du aus eignem Antrieb tatest, 
da du dem Schwan die Schlinge legtest, 
so nehmen wir es an, o Freund, 
dafi du uns diese Freiheit schenkst. 


Diese Schilderung gleicht fast wortlich der im voii^ea 
Jstaka; oben S. 368. 
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Doch wenn du nicht aus eignem Antrieb 
dem Schwan die Schlinge hast gelegt, 
begehst du einen Diebstahl, Jager, 
wenn du unfolgsam uns befreist." 

Als dies der Jilger horte, antwortete er: „Ich fing 
euch nicht um nieiner selbst willen, sondern vom Ko- 
nig Samyama von Benares wurde ich beauftragt euch 
zu fangen," und er erzahlte die ganze Begebenheit von 
dem Traumgesicht der Konigin an bis dahin, wo der 
Konig horte, die Schwane seien gekommen, und ihm 
sagte; „Lieber Khemaka, bemiihe dich einen oder zvvei 
Schwane zu fangen, dann werde ich dir grofie Ehrung 
zu teil werden lassen," wie er ihm dann Lohn gab und 
ihn dazu wegschickte. 

Als diesSumukha horte, dachte er bei sich: „Dieser 
Jager hat damit, dafi er ohne an sein Leben zu denken 
uns freiliefi, eine schwer auszufiihrende Tat getan. 
Wenn wir von hier nach dem Cittakota-Berge zurtick- 
kehren, wird weder die Macht der Weisheit des Dhata- 
rattha-Konigs noch meine Freundschaftsbetatigung be- 
kannt werden; auch wird der junge Jager nicht grofien 
Ruhm erlangen noch wird der Kbnig in den fiinf Ge- 
boten befestigt werden noch wird endlich der Wunsch 
der Konigin in Erfullung gehen." Und er sagte zu dem 
Jager: „Freund, wenn es sich so verhalt, darfst du 
uns nicht freilassen. Zeige uns dem Konige; dieser 
wird mit uns tun nach seinem Gefallen." 

Um dies zu verkunden sprach der Meister folgende 
Strophe : 

„In welches Konigs Dienst du stehst, 
von dem mufit du den Wunsch erfullen. 

Dort wird der Konig Samyama 
mit uns tun, wie es ihm gerallt.“ 
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Als dies der Jager horte, erwiderte er: „Herr, 
mdge es Euch nicht gefallen den Kdnig aufzusuchen! 
Die Kdnige sind namlich voll Gefahren. Sie konnen 
euch zu Spielschwanen machen oder euch toten." Dar- 
auf versetzte Sumukha: „Lieber Jager, sorge dich nicht 
um uns! Ich habe in einem so grausamen Menschen 
wie du durch meine Tugendunterweisung Milde ent- 
stehen lassen ; waruni sollte ich sie nicht auch im Kdnige 
erzeugen konnen? Die Kdnige sind ja weise und ver- 
stehen gute Rede. Fiihre uns rasch zum Kdnige hin! 
Wenn du uns aber dorthin fuhrst, so bringe uns nicht 
gefesselt hin, sondern lasse uns in einem Blumenkafig 
Platz nehmen und bringe uns so hin. Wenn du aber 
einen Blumenkafig machst, so mache fur den Dhata- 
rattha einen grofien, der mit weifien Lotosblumen be- 
deckt ist, und fur mich einen kleinen, der mit roten 
Lotosblumen bedeckt ist. Trage voraus den Dhatarattha 
und hintennach mich niedriger; so bringe uns rasch fort 
und zeige uns dem Kdnige!" Als jener dessen Worte 
hdrte, dachte er: „Sumukha wird, wenn er den Kdnig 
erblickt hat, rair grofie Ehrung zu teil werden lassen 
woUen." Voll Freude machte er aus weichen Schling- 
pflanzen Kafige, bedeckte sie mit Lotosblumen und nahm 
dann jene auf die angegebene Art mit sich fort. 

Um dies zu verkunden sprach der Meister; 

„Sobald der Jager dies gehort, 
nahm er mit seinen beiden Handen 
die Vdgel goldfarbig, weifihautig 
und setzt' sie in die Kafige. 

Als dann im Kafig beide waren, 
die Vogel, die so hell erglanzten, 
nahm Sumukha und Dhatarattha 
der Jager mit sich und zog fort.“ 

Als aber so der Jager mit ihnen fortgezogen war, 
gedachte der Dhatarattha-Schwan an seine Gattin, die 
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Tochter des Paka-Schwankonigs i), und indem er sich 
an Sumukha wandte, schwatzte er voll sinnlicher Lust. 

Um dies zu offenbaren sprach der Meister: 

,,Wahrend er so getragen wurde, 
sprach Dhataractha zu Sumukha; 

,Gar sehr, Sumukha, furchte ich 
fur meine goldne, schSne-) Frau; 
wenn sie von meinem Tod erfahrt, 
dann wird sie selbst den Tod sich geben. 

Mein Pakaschwanenweib , Sumukha, 

Suhema mit der goldnen Haut, 
dem Reiher gleich am Meeresstrand 
wird weinen fiber mich die Arme.‘“ 

Als dies Sumukha horte, dachte er; „Dieser Schwan, 
der dafiir aufgestelit ist andere zu ermahnen, schwatzt 
wegen eines Weibes infolge sinnlicher Lust. Er ist 
wie kochendes Wasser geworden oder wie Vdgel, die 
fiber den Zaun fliegen und ein Reisfeld abfressen*). 
Wie, wenn ich jetzt durch meine Kraft den Fehler des 
weiblichen Geschlechts verkOndete und ihn dadurch 
belehrte?" Und er sprach: 

„Ein so gewjilt’ger Scharenmeister, 
ganz unvergleichbar auf der Welt, 
kann um ein einz’ges Weib so trauern? 

Das ist nicht, wie der Weise tuL 

Wie den Geruch aufnimmt der Wind, 
beides, den guten und den schlechten, 
der Tor das Unreife und Reife, 
der blinde Gierige das Fleisch^), 

‘i Vgl. dazu oben S. 382, Anm. i. 

■■ WOrtlich; mit Glucksabzeichen auf den Schenkeln. 

*) Wie Francis gut bemerkt, ist das dabei entstehende Ge- 
rausch verglichen mit dem Geschwatz. 

*) Nach dem Kommentator: ohne zu untersuchen, ob es rein 
ist Oder von Fliegen besudelt. 
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So wie ein For sprachst du zu mir, 
der sich nicht auf das Recht verstehc: 
du weifit nicht, was zu tun, was nicht, 
nachdem du nahe warst dem Tod. 

Halb wahnsinnig hast du gesprochen, 
da du die Weiber haltst ftir besser; 
vieler Gemeingut sind sie nur 
wie fur die Trunkenen die Schenke. 

Tauschung sind sie, ein SpiegelbildM, 

Leiden und Krankheit, Mifigeschick; 
vergleichbar sind sie scharien Banden, 
des Todes Schlinge tief im Herzen: 
wer soichen Weibern mag vertrauen, 
der ist der niedrigste der Manner." 

Darauf erwiderte der Dhatarattha, weil er in ein 
Weib verliebt war: „Du kennst nicht den Vorzug des 
weiblichen Geschlechts. Die Weisen kennen ihn; sie 
sind nicht zu tadeln." Und um dies zu erklaren sprach er: 

„Was die Alien als wahr erkannten, 
wer dart es wagen dies zu tadeln? 

Gar groSe Wesen sind die Weiber 
von Anfang an auf dieser Erde. 

Zum Scherz sind passend sie gemacht, 
zur Liebeslust sind sie geschaffen; 
in ihnen wachst der Same auf, 
aus dem die Wesen all entstehen. 

Wer konnte wohl die Lust verlieren 
an ihnen, die ihm’s Leben gaben? 

Du nur, kein andrer, Sumukha, 
kennst dich in Weibersachen aus? 

Weil heut’ du in Gefahr gerietest, 
aus dieser Furcht dir Einsicht kain. 

■) Diese Verse stehen auch im Jataka 263; Band II, .S. 37- 
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Denn jeder, der kommt in Gefahr, 
hat angstlich an der Furcht zu leiden; 
die grofien Weisen aber mahnen 
uns zu schwer ausfiihrbaren Dingen. 

Zu diesem Zweck die kon'ge vvunschen 
sich einen starken, weisen Helden, 
damit der Held abhalten moge 
Ungltick nach seinen besten Kraften. 

Dafi uns nicht heute noch zerschneiden 
die Koche in des Konigs Kilche 
und so die Schonheit unsrer Federn 
dich tote wie der SproB den Bambus'). 

Obwohl frei wolltest du nicht fort, 
in Bande selbst begabst du dich. 

Drum, weil auch du in Not kamst heute, 
die Rettung such’ und schwatze nicht!" 

So spries das groBe VVesen das vveibliche Geschlecht 
und bewirkte, daB Sumukha nicht widersprechen konnte. 
Als es aber dessen Unzufriedenheit wahrnahm, sprach 
es, ura ihn wieder zu versohnen: 

„Drum strenge deine Kraft jetzt an 
in rechter Art, wie sich’s gebiihrt; 
durch die Bemuhung deiner Kraft 
suche ein Mittel mich zu retten." 

Darauf dachte Sumukha: „Er ist allzusehr von 
Todesfurcht erfiillt; er kennt nicht meine Kraft. Wenn 
ich zum Konig komme und nur kurz mit ihm reden 
darf, werde ich schon sehen. Jetzt will ich ihn trbsten." 
Und er sprach folgende Strophe: 

Ein oft gebrauchtes Bild, davon hergenommen, dafi das 
Bambusrohr nach Erzeugung eines Sprosses selbst abstirbt. 
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,,Furchte dich nicht, der Vogel Bester, 
nicht fiirchten sich ja deinesgleichen. 

Ich werde meine Kraft anstrengen 
in rechter Art, wie sich’s gebiihrt; 
durch die Bemiihung meiner Kraft 
wirst bald du von der Schlinge frei^).*' 

Wahrend sie aber so in der Vogelsprache miteiii- 
ander redeten, merkte der junge Jiiger nichts davon. 
Er gelangte nun mit ihnen in ihrem Kafig nach Benares, 
wobei er von einer Menschenmenge begleitet wurde, 
die ob des noch nicht gesehenen Wunders mit staunen- 
der Ehrfurcht erfiillt waren. Als er an das Tor des 
koniglichenPalastes gekommen war, liefi er dem Konige 
seine Ankunft melden. 

Um dies zu verkiindeii sprach der Meister: 

„Mit seinem Schwanenkafig kam 
der Jager vor des Kdnigs Tor: 

,Meldet micb bei dem KOnig an; 
der Dhatarattha ist gekommen.'" 

Der Tiirhuter ging bin und meldete es; voU Freude 
befahl der Konig: „Er soil sogleich kommen." Umgeben 
von der Schar seiner Minister setzte er sich auf seinen 
koniglichen Thron, uber den der weifie Sonnenschirm 
ausgespannt war. Als er nun sab, wie Kheinaka mit 
der Tragstange, an der die Schwane waren, in den 
Tbronsaal hinaufstieg, betrachtete er die Goldschwane, 
und indem er dachte: „Erfullt ist mein Wunsch," -wies 
er die Minister an, was sie mit jenem tun sollten. 

Um dies zu verkiinden sprach der Meister: 

,,Als er die beiden sah, wie sie 
von Reinheit glanzien, ausgestattet 

1) Die Strophe kommt schon oben S. 389 vox, wo der Aus- 
druck nSchlinge" besser am Platze ist. Deshalb fUgt der Kom- 
mentator hinzu „d. h. von des Unglucks Schlinge". 
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mit Abzeichen, da sprach der KOnig 
Samyama so zu den Ministern: 

,Gebet dem Jager schbne Kleider 
und Nahrung, beides Speis’ und Trank, 
und Geld auch, das das Herz erfreut. 
spendet ihm, so viel er nur 

Nachdem er so seine Befriedigung gezeigt hatte, 
rief er, erfiillt von Freude und Wonne: „Geht, 

schmiickt ihn und bringt ihn dann wieder." Darauf 
fiihrten ihn die Hofleute aus dem koniglichen Palast 
hinaus, liefien ihm Haare und Bart in Ordnung bringen, 
und nachdem er sich gebadet und mit wohlriechenden 
Substanzen besprengt hatte, zierten sie ihn mit allem 
Schrauck und brachten ihn so zum Konige. Der Konig 
aber schenkte ihm zwolf Dorfer, die jahrlich hundert- 
tausend Kahapa^ias eintrugen, dazu einen mit edlen 
Rossen bespannten Wagen, ein reichgeschmilcktes, 
grofies Haus und liefi ihm so grofie Ehrung zu teil 
werden. Als jener nun diese grofie Ehrung erhalten 
hatte, sagte er um seine Tat zu verkiindigen: „0 Fiirst, 
ich habe dir nicht irgendeinen beliebigen Schwan her- 
beigebracht; dies ist der Konig von neunzigtausend 
Schwanen, Dhatarattha mit Namen, und dies hier ist 
sein Heerfiihrer namens Sumukha." Darauf fragte ihn 
der Konig: „Mein Lieber, wie hast du sie gefangen?" 

Um diesen Sachverhalt zu verkunden sprach derMeister; 

,,Als er den Jager sah voll Freude, 
da sprach also der Kasi-KOnig; 

,Wenn, lieber Khemaka, der Teich 
von vielen Schwanen war erfiillt, 

wie kamst du dann mit deiner Schlinge 
zum mittelsten, wie du es wiinschtest? 

Den der Verwandten Schar umgab, 
den mittelsten, wie fingst du ihn?“ 
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Jener sprach um es ihm zu erzahlen: 

„Heut ist die siebte Nacht, dafi ich 
an ihrer Futterstelle sa6, 
indem ich seine Spur verfolgte 
unablassig in meinem Korbe^). 

Dabei bemerkt’ ich seine Spur, 
wie er nach Nahrung sucht’ umher, 
und dort legte ich dann die Schlinge; 
so hab’ den Vogel ich gefangen." 

Als dies der Konig horte, dachte er; „Als dieser 
am Tore stand und sich melden liefi, meldete er nur 
die Ankunft des Dhatarattha-Schvvanes. Auch jetzt sagt 
er nur; ,Ich fing diesen.* Was ist die Ursache davon?“ 
Und er sprach folgende Strophe; 

„0 Jager, dies sind doch zwei Vogel 
und nur von einem redest du. 

Hast deine Absicht du geandert 
Oder hast du jetzt Widerwillen?" 

Darauf erwiderte der Jager; „0 Fiirst, ich habe 
nicht meine Absicht geandert noch mochte ich auch den 
einen einem andern geben. Aber in der von mir ge- 
legten Schlinge wurde nur einer gefangen." Und um 
dies zu offenbaren sprach er; 

„Bei dem die rotfar bigen Strahlen, 
die reinen, die wie Gold ergliinzen, 
auf seiner Brust zusammenlaufen, 
der ward allein von mir gefangen. 

Doch dieser andre Strahlenvogel 
blieb frei bei dem Gefesselten, 
dem Kranken, und sprach edle Worte, 
der Menschen Sprache dabei redend." 

*) Auch ich nehme die Lesart eiuer Handschrift „ghataisito" an. 
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Dann fuhr er fort: „Als dieser merkte, dafi der 
Dhatarattha gefangen war, kehrte er um und trOstete 
ihn. Als ich dann herankam, begruBte er mich und 
luhrte noch in Freiheit mit mir eine liebenswurdige 
Unterhaltung; indem er mit menschlicher Sprache die 
Vorzuge des Dhataratdia niir auseinandersetzte, blieb er 
stehen. So machte er mein Herz weich und blieb immer 
vor dem andern stehen. Da ich aber, o Fiirst, die 
schOnen Worte des Sumukha vernahm, machte ich froh- 
lichen Herzens den Dhatarattha los. So wurde der 
Dhatarattha von der Schlinge frei. Dafi ich aber mit 
diesen Schwanen hierherkam, das geschah nur durch 
Sumukha." So verkilndete er Sumukhas Vorzug. 

Als dies der Konig hdrte, bekam er Lust die 
Unterweisung des Sumukha anzuhoren. Wahrend ihm 
aber der Jager seine Ehrung erwies, ging die Sonne 
unter; die Dampen warden angeziindet und viele Edle 
u. dgl. versammelten sich. Auch die KOnigin Khema 
setzte sich, umgeben von den verschiedenen Arten der 
Tanzerinnen, auf die rechte Seite des Konigs. 

In diesem Augenblick sprach der Konig, da er 
Sumukha zum Reden bringen woUte, folgende Strophe; 

„Warura stehst du jetzt, Sumukha, 
und haltst die Kiefer fest geschlossen? 

Da du in meine Nahe kamst, 

willst du vielleicht aus Furcht nicht reden?" 

Als Sumukha dies hone, sprach er um seine 
Furchtlosigkeit zu beweisen: 

„Nicht fiircht’ ich mich, Herrscher von Kasi, 
nachdem in deine Nah’ ich kam; 
und ohne Furcht werde ich reden, 
wenn die Gelegenheit ist da." 

; > u colt, Jatakara. V. 
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Da dies der Kdnig vernahm, sprach er um noch 
mehr von ihm zu horen, indem er tadelnde Worte ge- 
brauchte, folgendes: 

„Ich sehe keinen Schutz fur dich, 
nicht Wagen und nicht Fufisoldaten, 
keinen, der Leder tragt und Stacheln, 
noch panzerbewehrte Bogenschiitzen. 

Auch Gold und Schatze hast du nicht 

noch eine wohlbewehrte Stadt 

noch einen festen Mauerturm, 

der zaunumgeben, schwer zu brechen, 

wohin gefliichtet du, Sumukha, 

nicht brauchst zu fiirchten die Gefahr.'* 

Als er so vom Konige gefragt wurde, worin der 
Grund zu seiner Furchtlosigkeit bestehe, sprach er um 
dies zu erklaren folgendes: 

„Ich brauche keinen starken Schutz 
noch eine Stadt noch grofie Schatze: 

Im Weglosen den Weg wir gehen, 
hoch droben in der Luft wir fliegen. 

Bekannt sind wir ob unsrer Weisheit, 
die wir geschickt an Nutzen denken; 
ein niltzlich Wort woUen wir sagen, 
wenn du der Wahrheit bist ergeben. 

Doch wenn du nicht der Wahrheit Freund, 
wenn du unedel bist, was wird 
dem Liigner, dem grausamen Mann 
dann nutzen auch das gute Wort?" 

Als dies der Kdnig hdrte, sprach er; „Warum 
nennt er mich liigenhaft und unedel? Was habe ich 
getan?" Darauf erwiderte ihm Sumukha: „So hdre 
mich also" und er sprach: 
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„Nach der Brahmanen Wort hast du 
den Khema-Teich hier machen lassen; 
du liefiest Sicherheit verkiinden 
in den zehn Himmelsgegenden*). 

Du legtest an den Lotosteich 
mit klarem Wasser, hell und rein, 
dazu noch viele Speise dort 
und Unverletzlichkeit der Vogel. 

Nachdem wir dies Geriicht vernommen, 
sind wir zu dir herbeigekommen ; 
du aber fingst uns in der Schlinge. 

So hast die Ltige du gesagt. 

Und wer die Unwahrheit betatigt 
und schlimme Gier nach einem Wunsche, 
dem sind die zwei Wiedergeburten -) 
verschlossen und er kommt zur Strafe." 

So beschamte er inmitten der Versammlung den 
Kbnig. Darauf verkiindete ihm der Konig: „Sumukha, 
nicht um Euch zu toten und um Euer Fleisch zu ver- 
zehren liefi ich Euch fangen, sondern weil ich von 
Eurer Weisheit gehort hatte und ein gutes Wort von 
Euch horenwollte, lieB ich Euch fangen." Under sprach: 

„Wir haben nicht gefehlt, Sumukha, 
nicht aus Begierde fing ich euch; 
doch seid bekannt ihr ob der Weisheit, 
geschickt im Ausdenken des Nutzens. 

,Vielleicht ein nutzbringendes Wort 
sagten sie uns , hierher gekommen* ; 

‘) Namlich die vier Haupthimmelsgegenden , die vier Neben- 
himmelsgegenden , Zenith und Nadir. 

*) Namlich die Wiedergeburt in einem der Himmel Oder als 
Mensch. 
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deshalb hat dich, mein Freund, der Jager, 
auf meinen Auftrag jetzt gefangen." 

Als dies Sumukha horte, antwortete er; .Etwas 
Unziemliches hast du getan, o GroBkhnig/ und er 
sprach : 

„Nicht etvva furchtsam, Kasis Herrscher, 
weil unser Leben ist bedroht, 
will ich ein nutzlich Wort jetzt sagen, 
da ich dem Tode nahe bin. 

Wer mit dem Wild totet das Wild 
oder den Vogel mit dem Vogel 
durch einen Spruch den Weisen fangt^), 
was gib’s Unedleres als dies? 

Und wer in edlen Worten redet 
und auf unedle Tat ist aus, 
der beiden Welten geht verlustig 
hier auf der Erde und im Jenseits. 

Zu Ruhm gelangt werd’ man nicht toll 
noch auch verzweifelt in Gefahr; 
man streng’ sich an in seinem Tun 
und seine Liicken schlieBe man. 

Die Weisen, die von hier abscheiden, 
die an ihr Lebensend' gelangt, 
nachdem sie hier im Recht gewandelt, 
kommen sie in die Gotterstadt. 

Da du dies hortest, Kasis Herrscher, 
beharre fest fur dich beim Recht 
and lass’ den Dhatarattha frei, 
der der vorzuglichste der Schwane." 

Diese beiden Zeilen stehen auch oben S. 280. 

-) Ein Wortspiel, das aber im Deutschen schwer als solches 
wiederzugeben ist. Francis ubersetzt: with a text a preacher trap. 
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Als dies der Konig hOrte, sagte er; 

„Man bringe Wasser fiir die FiiBe 
und einen Sitz von hohem Wert. 

Aus seinem Kafig ich befreie 
den Dhatarattha ruhmerfiillt 

und seinen Heerfuhrer, den weisen, 
der so geschickt an Nutzen denkt, 
der in des Glucks Genufi das Ungltick 
teilt mit dem unglucklichen Konig. 

Fiirwahr, ein solcher vvohl verdient 
Gaben von seinem gnad’gen Herrn, 
wie Sumukha, der seinem Konig 
das Leben rettete als Freund. “ 

Als die anderen diese Worte des Konigs vernali- 
rnen, brachten sie far jene Sitze herbei; als sie dann 
dort Platz genommen batten, wuschen sie ihnen mit 
duftendem Wasser die Fufie und besprengten sie mit 
hundertfach gelautertem Sesambl. 

Urn diesen Sachverhalt zu verkunden sprach derMeister: 

„Auf eine Bank von lautrem Gold 
die acht Fufi lang war, ganz entzuckend, 
poliert , mit feinem Tucb belegt, 
setzte sich der Dhatarattha. 

Und auf ein Kissen ganz von Gold, 
mit Tigerfellen rings umnaht, 
setzte sich heute Sumukha 
dicht neben den Dhatarattha. 

Drauf brachten in goldenen Schusseln 

vom Reiche Kasi viele Leute 

den Schwftnen gar kdstliche Speisen, 

Geschenke des vomehmsten Konigs.“ 

Als ihnen aber so das Mahl aufgetragen war, nahm 
der Konig von Kasi, um die Schwane fur sich zu ge- 
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winnen, selbst eine goldene Schiissel und hot sie ihnen 
an. Sie afien daraus Honigkorner und tranken Honig- 
wasser. Darauf begann das groBe Wesen, als es die 
Gabe des Konigs und seine Befriedigung wahrnahni, 
eine liebenswiirdige Unterhaltung mit ihm. 

Um dies zu verkunden sprach der Meister: 

„Als er die edle Gabe sah, 
die Kasis Konig dargebracht, 
da fragte er der Reihe nach, 
gar wohl vertraut mit Fiirstensitten. 

,Geht es denn auch dem Herren gut 
und ist denn auch der Herr gesund? 

Steht denn auch dieses Reich in Blute 
und wird es auch gerecht regiert?‘b 

jGewifi geht es mir gut, o Schwan, 
und auch gesund, o Schwan, bin ich. 

In BlQte steht auch dieses Reich, 
regiert wird’s in Gerechtigkeit.* 

,Ist auch unter des Herrn Ministern 
nicht irgendeine Schuld vorhanden? 

Und denken sie bei deinem Nutzen 
nicht zu sehr an ihr eignes Leben?' 

,Auch unter den Ministern mein 
man irgend eine Schuld nicht findet; 
sie sind bereit zu meinem Nutzen 
ihr eignes Leben aufzuopfern.' 

,Hast du ne ebenburt'ge Gattin, 
gehorsam, die nur Liebes spricht, 
mit Kindern, Schonheit, Ruhm geschmQckt, 
die ganz nach deinem Willen handelt?' 

,Ich hab' ’ne ebenburt’ge Gattin, 
gehorsam, die nur Liebes spricht, 
mit Kindern, SchOnheit, Ruhm geschmQckt, 
die ganz nach meinem Willen handelt.* 

‘j Diese und die nachsten fiinf Strophen finden sich offer, 
z. B. oben S. 373 f. 
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,Ist denn das Reich nicht unterdriickt, 
vvird es von niemandem belastigt, 
wird es ohne Gewaltsamkeit 
mit Recht und Billigkeit verwaltet?* 

, Neill, nicht ist unterdriickt mein Reich, 
es wird von niemandem belastigt, 
es wird ohne Gewaltsamkeit 
mit Recht und Billigkeit verwaltet.' 

jWerden die Heiligen geehrt, 

die Unheiligen ferngehalten, 

dafi du das Recht nicht unterdruckst 

und Ungerechtigkeit betatigst?* 

,Die HeU’gen sind von mir geehrt, 
die Unheiligen halt’ ich fern; 
Gerechtigkeit betat'ge ich, 
das Unrecht unterdrucke ich.‘ 

,Betrachtest du dein kunft’ges Leben 
nicht noch als lange, edler Furst, 
und vom Berauschenden berauscht 
furchtest du nicht das andre Leben?' 

,Nein, ich betracht' mein kunft’ges Leben 
nicht mehr als lange, Flugeltrager ; 
bei den zehn Tugenden beharrend 
furchte ich nicht das andre Leben. 

Freigebigkeit, Aufopfrung, Tugend, 
Aufrichtigkeit, Sanftmut und Eifer, 
Freisein von Zom und Nicht verletzen, 
Geduld, Widerspruchslosigkeit: 

Dies sind die edlen Tugenden, 
die ich an mir betatigt finde; 
und daraus schOpf ich meine Freude 
und ein Vergnugen nicht gering. 

Sumukha hat ohne zu denken 
ein hartes Wort zu mir gesprochen, 
ohne dafi seine falsche Ansicht 
vnn uns erkannte dieser Vogel. 
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In seinem Zorne sagte er 

ein hartes Wort, ganz ohne Grund, 

so wie es nicht zutrifft auf uns; 

dies ist sonst nicht der Weisen Branch.* “ 

Als dies Sumukha horte, dachte er: „Ich habe 
diesen tugendreichen Konig betrubt. Er ziirnt mir; ich 
werde ihn uni Verzeihung bitten." Und er sprach: 

„Es ist mir dies herausgekommen 
so mit Gewalt, o MenschenfOrst; 
als Dhatarattha war gefangen, 
da fiihlte ich gar gro6en Schmerz. 

So wie ein Vater seinen Sohnen, 
und wie die Erde den Geschopfen, 
verzeihe uns, du bester Konig, 
die wir uns gegen dich verfehlten." 

Darauf umarmte ihn der Konig, nahm ihn, setzte 
ihn auf die goldene Bank und .sprach, indem er das 
Bekenntnis des Fehltritts annahm: 

„Dafur danken wir dir, dafi du 
deinen Gedanken nicht verhehit. 

Du nimmst mir den Unwillen, Vogel; 
aufrichtig bist du, Luftdurchflieger!" 

Nach diesen Worten aber dachte der Konig. be- 
friedigt uber die Tugendunterweisung des grofien We- 
sens und iiber Sumukhas Aufrichtigkeit: „Wenn ich 
befriedigt bin, mu6 ich auch meine Befriedigung zeigen." 
Und um den beiden seinen eigenen koniglichen Glanz 
zu iibertragen sprach er: 

„Was irgend ist an Kostbarkeitcn 
in dem Palast von Kasis Konig 
an Silber oder gelbem Gold, 
an Perlen, Lapis Lazuli, 
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an Edelsteinen , Muschelperlen, 
schonen Gewandern, gelbetn Sandel, 
an Fellen und an Elfenbein, 
an Kupfer und an schwarzem Eisen; 
all dieses Gut gebe ich euch, 
die Herrschaft iiberlass’ ich euch." 

Nach diesen Worten aber ehrte er die beiden durch 
Verleihung des weifien Sonnenschirms und ubergab 
ihnen die Herrschaft Darauf wendete sich das grofie 
Wesen an den Konig und sprach; 

„Gewifi sind wir geehrt von dir 
und ausgezeichnet, Landesherrscher; 
da wir in Tugend leben wollen, 
du werde dabei unser Lehrer. 

Wenn du es uns erlaubst, o Lehrer, 
mit deiner Zustimmung, o Ftirst, 
wir wollen dich von rechts uniwandeln 
und dann aufsuchen die Verwandten." 

Jener erlaubte ihnen zusammen fortzugehen. Wah- 
rend aber der Bodhisattva die Wahrheit verkiindete, 
kam schon die Morgendamraerung. 

Um dies zu verkiindigen sprach der Meister folgende 
Strophe: 

„Nachdem sie sich die gauze Nacht 
bedacht und alles uberlegt, 
erlaubte KOnig Kasi endlich 
der Schwane Besten fortzuziehen." 

Nachdem er so von jenem die Erlaubnis erhalten, 
sagte der Bodhisattva zum Konige; „Fuhre unablassig 
in Gerechtigkeit die Herrschaft" und befestigte ihn in 
den fiinf Geboten. Der Konig aber bot ihnen auf gol- 
denen GefaBen Honigkdrner und Honigwasser an; nach- 
dem die Mahlzeit beendigt war, verehrte er sie mit 
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wohlriechenden Substanzen, Girlanden u. dgl. und hob 
dann selbst den Bodhisattva in einem goldenen Korbe 
empor; Khema aber hob Sumukha in die Hohe. Dann 
offneten sie das Fenster und liefien sie zur Zeit, da die 
Sonne aufging, mit den Worten : „Gehet, ihr Herren!" frei. 

Um diesen Sachverhalt zu verkunden sprach der 
Meister folgende Strophe: 

„Als dann die Nacht zu Ende ging 
und sich der Sonnenaufgang nahte, 
aus dem Palast des KasikOnigs, 
der ihnen nachsah, fort sie flogen.“ 

Als nun von ihnen das grofie VVesen aus dem goldenen 
Korbe aufgeflogen war, sprach es in der Luft schwebend; 
„Sei nicht bekiimmert, grofier Konig; verharre uner- 
mtldlich bei unseren ErmahnungenI" Nachdem es so 
den Konig getrostet, kehrte es mit Sumukha nach dem 
Cittakuta-Berge zuruck. Die neunzigtausend Schwane 
aber, die aus der Goldhohle herausgekommen waren 
uud sich auf der Flache des Berges niedergelassen 
hatten, sahen sie herankommen; sie bewillkommneten 
sie und umringten sie und so von der Verwandten 
Schar umgeben kamen jene zu dem Cittakuta-Berge. 

Um diesen Sachverhalt zu verkiinden sprach der Meister: 

„Als sie jene erhabnen VOgel 
gesund sahen zurilckgekehrt, 
da machten ,keke‘ alle Schwane 
und es entstand ein grofi Geschrei. 

Erfreut, dafi wieder frei ihr Herr, 
voll Ehrfurcht gegen den Gebieter 
umringten drauf von alien Seiten 
die VOgel sie vertrauensvoll." 

Als die Schwane sie aber so umringt hatten, frag- 
ten sie: „Wie bist du befreit worden, o Grofikdnig?" 
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Darauf erzahlte das grofie Wesen, wie es durch Su- 
mukha befreit wurde und was die Leute des Konigs 
Samyama an ihnen getan batten. Als sie dies horten, 
sagten erfreut die Schwanenscharen : „Lang^) mogen 
leben der Heerfuhrer Sumukha, der Konig und der 
Jager in Gliick und ohne Leid.“ 

Um dies zu verkunden sprach der Meister: 

„So gehen alle guten Plane 
der wahren Freunde in Erfullung, 
so wie die Dhatarattha-Schwane 
zu der Verwandten Schar gelangten." 

Dies ist schon im Cullahamsa-Jataka ausgefuhrt -). 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Jager Channa, die Konigin Khema war die 
Nonne Khema, der Kdnig war Sariputta, die yersammlung 
war die Buddhagemeinde, Sumukha war Ananda, der 
Dhatarattha aber war ich.“ 

Ende der groBen Erzahlung von dem Schwan. 


555. Die Brz&hlung von der Gotterspeise. 

„Am hochsten Berg."*) Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen dem 
Almosenspenden ergebenen Mbnch. Dieser namlich, ein 
Sohii aus edler Familie zu Savatthi, hatte die Predigt des 
Meisters angehbrt und war glSubigen Sinnes MSnch ge- 
worden. Er erfullte vollstandig die Gebote, betatigte die 


b Wie schon Francis merkte, mufi es heifien „ciram“ statt 
„naciram“. 

Im vorigen Jataka, das dieselbe Schlufistrophe hat. 

“) Dies ist auffallenderweise nicht der Anfang der ersten 
Strophe des Jataka, sondern der 22.. die aber die erste ist, welche 
Buddha selbst spricht. Deshalb beginnen auch mehrere Hand- 
schriften hier mit dem Anfang der ersten Strophe. 
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fur einen Monch verdienstlichen Handlungen ') und war 
voll Liebe zu den anderen, die mit ihm einen heiligen 
Wandel ftihrten. Dreimal des Tages bezeigte er voll Eifer 
dem Buddha, der Lehre und der Gemeinde seine Ergeben- 
heit: er war voll richtigen Benehmens und hatte seine 
Lust am Almosenspenden. In Erfullung der Tugend der 
Liebenswurdigkeit gab er das ihm selbst Geschenkte andem 
Empfangern, wenn solche vorhanden waren, so dafi er 
selbst seiner Nahrung verlustig ging. 

Da6 er aber so auf Almosenspenden aus war und am 
Almosenspenden seine Freude hatte, wurde unter der Ge- 
meinde der Monche bekannt. Eines Tages begannen sie 
in der Lehrhalle folgendes Gesprach: „Freund, der MSnch 
so und so ist sehr auf Almosenspenden aus und hat seine 
Freude am Almosenspenden. Wenn er auch nur eine 
Handflache voll Wasser erhalt, unterdriickt er die Begierde 
danach und gibt es seinen Genossen im heiligen Wandel. 
Dies ist die Gesinnung eines Bodhisattva!" Der Meister 
vernahm diese Rede mit seinem gotthchen Gehor; er ver- 
liefi sein duftendes Gemach, kam zu den andern und 
fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Monche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten; „Zu 
der und der,“ sprach er weiter: „Dieser Mdnch, ihr 
MSnche, hatte fruher nicht die Tugend des Almosen- 
spendens, sondern war geizig und gab nicht einmal einen 
Tropfen Ol her, soviel auf eine Grasspitze geht. Da be- 
zwang ich ihn , brachte ihn zur Selbstverleugnung, schil- 
derte ihm die Frucht des Almosenspendens und befestigte 
ihn dadurch in der Freigebigkeit. Er erbat sich von mir 
den Wunsch, auch wenn er nur eine Handflache voll 
Wasser erhielte, nicht zu trinken ohne andem davon zu 
spenden. Durch die Frucht davon ist er auf Almosen aus 
und hat seine Freude an Almosen." Nach diesen Worten 
crzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, lebte 
dort ein reicher Hausvater, der achthundert Millionen 
besafi®). Ihm iibertrug der Kdnig das Amt desObersten 

’) Es gibt dreizehn sogenannte Dhutangas, die sich im wesent- 
hchen mit den von Devadatta als fOr alle Monche bindend ver- 
;angten Vorschriften decken. \'gl. „Leben des Buddha", S. i8i f. 

VgL damit das 75. Jataka (llllsa-Jataka), Band I, S. 335—348, 
and besonders Jataka 450 'Bilarikosiya-Jataka), Band IV, S. 72—81. 
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der Kaufleute. Als nun dieser so vom Konig und von 
den Bewohnem des Landes geehrt wurde, betrachtete 
er eines Tages seine Glucksfiille und dachte dabei; 
,Diesen Ruhm babe ich nicht dadurch erlangt, da6 ich 
in der verflossenen Existenz schlief und bose Werke 
des Kdrpers usvv. ausfOhrte, sondern dadurch, daB ich 
gute Werke tat. Auch fiir die Zukunft mufi ich mir 
eine Hilfe verschaffen. “ Er ging zum Konige hin und 
sprach; „0 Furst, in meinem Hause ist ein VermOgen 
im Betiage von achthundert Miilionen; nimm es hin!“ 
Doch jener entgegnete; „Ich brauche dein Geld nicht, 
ich habe selbst viel Geld. Nimm du davon, so viel du 
willst!" 

Darauf sagte der andere weiter: ,Darf ich denn, 
o Fiirst, mein Geld als Almosen verschenken?" Als 
der KOnig erwiderte; „Tue nach Belieben," liefi er an 
den vier Stadttoren, in der Mitte der Stadt und am 
Tore seines Hauses im ganzen sechs Almosenhallen 
errichten und spendete dort reiche Almosen, indem er 
taglich sechshunderttausend dafur aufopferte. Nachdem 
er zeitlebens Almosen gespendet, ermahnte er seine 
Sohne, sie sollten diese seine Almosentradition nicht 
zerstoren, und wurde am Ende seines Lebens als der 
Gott Sakka wiedergeboren. Auch sein Solin gab ebenso 
Almosen und wurde als der Gott Canda wiedergeboren, 
dessen Sohn als der Gott Suriya, dessen Sohn als 
Matali und dessen Sohn wurde als Paiicasikha wieder- 
geboren. 

Dessen Sohn aber, der sechste Oberste der Kauf- 
leute (Grofikaufmann), hieB Maccharikosiya (= der geizige 
Schatzbesitzer) und besaB auch achthundert Miilionen. 


b Dieser und die folgenden Namen stehen auch in dem er- 
wahnten Jataka 450. 
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Dieser dachte: „Meine Ahnen vvaren toricht, sie warfen 
das schwer verdiente Geld fort. Ich aber werde mein 
Geld zuriickbehalten und werde niemandem etwas geben.“ 
Er rifi die Almosenhallen ein, verbrannte sie mit Feuer 
und wurde ein arger Geizhals. An seinem Haustore 
aber versammelten sich die Bettler und jammerten laut, 
indem sie die Arme ausstreckten : „Du groBer Oberster 
der Kaufleute, zerstore nicht die Tradition deiner Ahnen, 
spende AlniosenI" Als dies die Menge des Voikes 
horte, tadelten sie ihn mit den Worten: „Von Macchari- 
kosiya wurde seine Tradition zerstdrt!" 

Beschamt stellte er nun eine Wache an seiner Tiire 
auf, um die Bettler abzuhalten sich dort aufzustellen. 
Als diese so ihre Hilfe verloren, schauten sie sein Haus- 
tor nicht mehr an. Von da an scharrte er immer Geld 
zusammen. Er genoB es weder selbst noch gab er 
seinen Kindern, seiner Frau und anderen davon. Er 
verzehrte gekochten Reis mitsamt dem Reisstaub und 
dazu sauren Reisschleim. Er bekleidete sich mit groben 
Gewdndern, die nur aus den Faden von Wurzeln und 
Frtichten gewebt waren; einen Sonnenschirm aus Blat- 
tern hielt er iiber sein Haupt und fuhr in einem abge- 
nutzten W’^agen, der mit alten Kuhen bespannt war. 
So war fiir diesen unweisen Mann sein Vermogen wie 
eine KokosnuB, die ein Hund findet. — 

Als er eines Tages fortging um dem Konige seine 
Aufwartung zu machen, dachte er: „Ich werde mit 
dem VizegroBkaufmann gehen" und ging in dessen 
Haus. In diesem Augenblick saB gerade der VizegroB- 
kaufmann dort, umgeben von seinen Sohnen und Toch- 
tem, und verzehrte f einen Reisbrei, der mit frisch zer- 
lassener Butter und mit gekochten, suBen Zuckerkornem 
zubereitet war. Als dieser den Maccharikosiya sah, 
stand er von seinem Sitze auf und sprach : „Komm, 
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grofier Oberster, setze dich auf dieses Polster; wir 
woUen Reisbrei essen." 

Als der andere seinen Reisbrei sah, lief ihm im 
Munde der Speichel zusammen und er bekam Lust zum 
Essen. Er dachte aber folgendermafien : „Wenn ich 
davon essen werde, so wird dem GroBkaufmann, wenn 
er in mein Haus kommt, auch wieder eine Ehrung zu 
erweisen sein. So wird mein Geld zugnmde gehen. 
Ich werde keinen Reisbrei essen." Als er daher immer 
wieder gebeten wurde, sprach er: „Jetzt habe ich 
schon gespeist; ich bin satt." Wahrend er aber zu- 
schaute, wie der GroBkaufmann aB, saB er immer da, 
den ganzen Mund voll Speichel. Dann ging er, nach- 
dem dessen Mahl zu Ende war, mit ihm in den Palast 
des Konigs. 

Als er wieder nachhause gekommen war, wurde 
er durch die Lust nach Reisbrei gequalt; aber er dachte 
bei sich: „Wenn ich sagen werde, ich wolle Reisbrei 
essen, so wird eine groBe Menge mitessen wollen und 
viele Reiskorner u. dgl. werden dazu verbraucht werden ; 
ich werde es deshalb niemandem sagen," Wahrend er 
so Tag und Nacht nur an Reisbrei dachte und trotz 
seiner Gedanken aus Furcht sein Vermogen zu ver- 
lieren niemand etwas davon sagte, hielt er sein Ver- 
langen danach zuriick. Allmahlich aber konnte er es 
nicht mehr zuriickhalten und wurde davon iiber und 
iiber gelb. Weil er es aber trotzdem aus Furcht sein 
Vermogen zu verlieren niemand sagte, wurde er krank 
und wickelte sich in sein Bett ein. 

Seine Frau ging zu ihm und fragte, indem sie mit 
der Hand seinen Riicken rieb; „Was fehlt dir, Herr?" 
Er antwortete: „Mache dir die Krankheit an deinem 
eigenen Korper; ich bin nicht krank." Doch seine Frau 
fuhr fort: „Herr, du hast eine gelbe Farbe bekommen. 
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Hast du irgendeinen Kummer oder ziimt dir der Ko- 
nig Oder haben dich deine Kinder nicht genug geehrt 
Oder hat dich irgendeine Begierde befallen?" „Ja, Mut- 
ter, eine Begierde hat mich befallen." „Sprich, Gatte." 
„Wirst du denn imstande sein dies bei dirzu bewabren?" 
„Die Dinge, die man bewahren soil, werde ich auch 
bewahren. “ 

Trolzdem aber getraute er sich aus Furcht sein 
Geld zu verlieren nicht es ihr zu sagen. Als er jedoch 
immer wieder von ihr gedriingt \vurde, sprach er zu 
ihr: „Liebe, ich sah eines Tages, vvde der Vizegrofi- 
kaufmann Reisbrei afi, der mit zerlassener Butter, Ho- 
nig und Zuckerkomern zubereitei war, und habe von da 
an Lust bekommen solchen Reisbrei zu essen." Seine 
Frau erwiderte: „Du unkluger Mann, bist du denn 
arm? Ich werde Reisbrei kochen, der Ivir alle Bewohner 
von Benares ausreicht." Ihm war, als hatte man ihm 
mit einem Stocke aufs Haupt geschlagen. Zornig sagte 
er ihr: „Ich kenne ja dein groBes Vermogen; wenn 
du etwas aus dem Hause deiner Familie mitgebracht 
hast, so koche nur Reisbrei und gib ihn den Stadt- 
bewohnem." „So will ich also soviel zubereiten, dafi 
er fiir die Bewohner einer Strafie ausreicht." „Was 
gehen dich diese an? Sie sollen ihr Eigentum verzehren." 
„So will ich also soviel machen, da6 er fiir die Be- 
wohner von sieben Hausern nach den verschiedenen 
Richtungen ausreicht." „Was gehen dich diese arx?" 
„Dann also fur die Dienerschaft in diesem Hause." 
„Was geht dich diese an?" „Dann koche ich also nur fur 
die Schar der Verwandten?" „Was tust du mit dieser?" 
„Dann also koche ich nur fur dich und mich, mein 
Gatte." „Wer bist du? Dir kommt dies nicht zu." 
„So koche ich also fiir dich allein, Gatte." Doch er 
erwiderte: „Koche auch fiir mich nicht. Wenn er im 
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Hause gekocht wird^), werden viele danach verlangen. 
Gib mir aber ein Pfund Reiskoraer, ein Viertel Milch, 
eine Handvoll Zucker, eine Schachtel Honig und einen 
Kochtopf. Ich werde in den Wald gehen, dort Reisbrei 
kochen und ihn dort verzehren." Sie tat so. 

Darauf gab er das Ganze einem Diener zu tragen 
und schickte ihn voraus mit den Worten: „Gehe und 
warte an dem und dem Orte.“ Er selbst machte sich 
einen Schleier und ging in unkenntlich machender Klei- 
dung dorthin. Am Flufiufer machte er am Fu6e eines 
Gestrauches eine Kochgrube, liefi den Diener Holz und 
Wasser herbeiholen und schickte ihn dann fort mit fol- 
genden Worten: „Gehe, stelle dich an einem Wege 
auf, und wenn du irgend jemand siehst, so gib mir ein 
Zeichen. Wenn ich dich dann rule, so komme wieder 
her!" Darauf machte er Feuer und kochte den Reisbrei. 

In diesem Augenblicke betrachtete gerade Sakka, 
der Gbtterkonig, seine zehntausend Meilen umfassende 
reichgeschmackte Gotterstadt, die sechzig Meilen mes- 
sende Gold-Stra6e, seinen tausendMeilen hohen Vejaj^anta- 
Palast, die fiinfhundert Meilen umfassende Gerichtshalle 
Sudhamma, seinen sechzig Meilen messenden Pandu- 
kambala-Steinsitz •’), seinen mit goldenen Girlanden ge- 
zierten weifien Sonnenschirm, der fiinf Meilen in der 
Runde mafi , und die fiinfundzwanzig Millionen zahlen- 
den Gbttermadchen, die seine Person zierten und um- 
gaben: indem er diese Glanzesfulle betrachtete, dachte 
er dariiber nach, durch welche Tat er dieses Gliick er- 
langt habe. Dabei sah er, wie er als Grofikaufmann 


*] Es mufi ebenso wie an der entsprechenden Stelle der 
nachsten Seite des Textes heifien „paccante“ statt „pacante“. 

„accharain“ doch wohl mit einer ahnlichen Bedeutung wie 
sonst „a. paharati". 

’) Auf Deutsch : der mit gelben Tuchern belegte Steinsitz. 

Dutoit, Jatakam. V. 27 
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zu Benares Almosen gespendet harte. Darauf be- 
trachtete er, wo seine Sshne und weiteren Nachkommen 
ihre Wiedergeburt genommen batten, und sah ihre ganze 
Entwicklung, wie sein Sohn zum Gottersohn Canda 
geworden sei, dessen Sohn zu Suriya usw. 

Als er aber dann betrachtete, wie beschaffen der 
Sohn des Pancasikha sei, gewahrte er, wie von diesem 
seine Almosentradition zerstOrt worden w'ar. Da kam 
ihm folgender Gedanke: „Dieser unkluge Mann ist ein 
Geizhals geworden und geniefit weder fiir sich selbst 
noch gibt er anderen. Meine Tradition ist von ihm zer- 
stOrt worden. Wenn er stirbt, wird er in der Holie 
wiedergeboren werden. Ich werde ihm eine Ermahnung 
geben, ihn veranlassen meine Tradition wiederherzu- 
stellen rmd so bewirken, da6 auch er die Fahigkeit er- 
halt in dieser Gotterstadt wiedergeboren zu werden." 
Er rief Canda und die andem zu sich und sprach zu 
ihnen: „Kommt, wir wollen in das Bereich der Men- 
schen gehen. Von Maccharikosiya wurde unsere Tra- 
dition zerst5rt; er hat die Almosenhallen verbrannt und 
geniefit weder selbst etwas noch gibt er anderen. Jetzt 
aber hat er Lust bekommen Reisbrei zu essen; weil er 
jedoch denkt, wenn dieser im Hause gekocht werde, 
musse er auch anderen davon geben, ist er in den 
Wald gegangen und kocht ihn allein. Wir wollen ihn 
bandigen, ihn zur Einsicht der Frucht des Almosen- 
gebens bringen und dann zuruckkehren. Wenn er aber 
von uns alien zusammen gebeten wurde, so wiirde er 
auf der Stelle sterben. Ich will zuerst hingehen und 
ihn urn Reisbrei bitten; wenn ich dann dasitze, so 
kommt alle der Reihe nach, wde Brahmanen aussehend, 
und bittet ihn!“ 

Nachdem er so gesprochen, ging er selbst in Brah- 
manenkleidung zu jenem hin und fragte: „He, welches 
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ist der Weg nach Benares?" Darauf sagte Macchari- 
kosiya zu ihm: du verriickt? Kennst du nicht 

einmal den Weg nach Benares? Was kommst du hier- 
her? Gehe dorthin!" Sakka aber stellte sich, als hOre 
er ^seine Worte nicht, und ging auf ihn zu mit den 
Worten: „Was sagst du?“ Jener schrie nun: „Ver- 
flucht, du tauber Brahmane, was kommst du hierher? 
Gehe anderswohin!" Darauf sprach Gott Sakka: „He, 
warum schreist du? Man sieht Rauch, man sieht Feuer, 
es wird Reisbrei gekocht: dies mu6 ein Einladungsort 
fiir Brahmanen sein. Auch ich werde zur Zeit, wenn 
die Brahmanen essen, ein wenig erhalten; warum treibst 
du mich fort?" Als der andere versetzte: „Hier ist 
keine Einladung fiir Brahmanen; gehe anderswohin!", 
erwiderte Sakka: ,, Warum bist du also zornig? Wenn 
du 'speisest, werde ich ein wenig erhalten." Darauf 
sprach jener zu ihm: „Ich werde dir kein einziges 
Kliimpchen geben. Dies wenige reicht nur zu meiner 
Mahlzeit aus; auch ich erhielt dies nur auf meine Bitte. 
Hole du dir anderswoher deine Nahrung!" Und er 
sprach mit Bezug darauf, dafi er seine Gattin darum 
gebeten und es so erhalten habe, folgende Strophe: 

„Ich kaufe nicht und ich verkauf’ auch nicht 
und nicht besitz’ ich davon eine Menge. 

Dies wenige ist miihevoll erworben; 

die Schiissel Reisbrei reicht nicht fiir uns beide." 

Als dies Sakka horte, entgegnete er: „Auch ich 
werde dir mit suSer Stimme einen Vers sagen." Und 
obwohl jener immer wieder abwehrte: „Ich brauche 
deinen Vers nicht," sagte er ihm doch folgendes 
Strophenpaar: 

„Von wen’gem soli man wenig geben, 
von mittlerem nur mittelmaBig, 

27 * 
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von vielem aber geb' man vieles; 
gar nichts zu geben gibt es nicht. 

Dies sage ich dir, Kosiya: 

Gib Almosen und i6 dann selbst. 

Den edlen Weg betrete du; 
nicht findet Gliick. wer i6t allein." 

Als jener dieseWorte horte, antwortete er: „Schdn 
hast du gesprochen, Brahmane. Wenn der Reisbrei 
gekocht ist, wirst du ein wenig erhalten; setze dich!“ 
Sakka setzte sich zur Seite 

Als er sich niedergesetzt hatte, kam Canda auf 
dieselbe Weise herbei und wechselte ebenso mit ihm 
Worte. Trotzdem jener ihn immer wieder abhielt, 
sprach er folgendes Strophenpaar; 

„Umsonst hat Feuer der entztindet, 
umsonst hat der auch Rauch gemacht, 
der, wahrend bei ihm sitzt ein Gast, 
allein fiir sich sein Mahl verzehrt. 

Dies sage ich dir, Kosiya; 

Gib erst Almosen, dann ifi selbst. 

Den edlen Weg betrete du; 
nicht findet Gluck, wer ifit allein." 

Als jener dessen Worte vernommen, sagte er mit 
Miihe und Not: „Setze dich also hin; du wirst ein 
wenig erhalten." Canda ging hin und setzte sich neben 
Sakka. 

Darauf kam Suriya auf dieselbe Weise herbei und 
wechselte dieselben Worte mit ihm. Trotzdem jener 
ihn immer wieder abhielt, sprach er folgendes Strophen- 
paar: 

„Richtig hat Feuer der entztindet, 
richtig hat der auch Rauch gemacht, 
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der, wahrend bei ihm sitzt ein Cast, 
nicht ganz allein sein Mahl verzehrt. 

Dies sage ich dir, Kosiya: 

Gib erst Almosen, dann ifi selbst. 

Den edlen Weg betrete du; 
nicht findet Gliick, wer ifit allein." 

Auch nachdem er dessen Worte vernommen, sagte 
er mit Muhe und Not: „Setze dich also nieder; du 
wirst ein wenig erhalten." Jener ging bin und setzte 
sich neben Canda. 

Darauf kam Matali auf die namliche Art zu ihm 
hin, wechselte mit ihm dieselben Worte und sprach, 
obwohl ihn der andere immer wieder abzuhalten suchte, 
folgende Strophen: 

„Wer bei dem Teiche Opfer bringt 
Oder bei Gayas Wasserfiille, 
am Dona- und Timbaru-Uferi), 
am raschen Strom, der machtig wogt — 

dann erst hat Feuer er entziindet, 
dann erst hat er auch Rauch gemacht, 
wenn er, da bei ihm sitzt ein Gast, 
nicht ganz allein sein Mahl verzehrt. 

Dies sage ich dir, Kosiya; 

Gib erst Almosen, dann ifi selbst. 

Den edlen Weg betrete du; 
nicht findet Gliick, -w'er ifit allein." 

Auch als jener dessen Wort vernommen, sagte er 
miihsam, wie wenn er von einer Bergspitze erdriickt 
wiirde: .,So setze dich also nieder; du wirst ein wenig 
erhalten." Matali ging hin und setzte sich neben Suriya. 

‘i Nach dem Kommentar die Namen zweier Furten. Dona 
ist ein MaB, hier vielleicht mit donl = Boot zusammenhangend; 
Timbaru ist der Tinduka-Baum. 
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Darauf kam Pancasikha auf die namliche Art zu 
jenem hin, wechselte init ihm dieselben Worte und 
sprach, obwohl ihn jener immer wieder abzuhalten 
suchte, folgendes Strophenpaar; 

„Den Angelhaken der verschlingt, 
der an der langen Schnur befestigt, 
wer, wahrend bei ihm sitzt ein Cast, 
fiir sich allein sein Mahl verzehrt. 

Dies sage ich dir, Kosiya; 

Gib erst Almosen, dann i6 selbst. 

Den edlen Weg betrete du; 
nicht findet Gluck, wer i6t allein/' 

Als dies Maccharikosiya horte, sagte er mit schmerz- 
licher Anstrengung stdhnend; „Setze dich also nieder; 
du wirst ein wenig erhalten." Pancasikha ging hin und 
setzte sich neben Matali. 

So wurde, wahrend die funf Brahmanen dabei- 
safien, der Reisbrei gekocht. Darauf nahm ihn Kosiya 
vom Ofen weg und sagte zu den anderen: „Bringet 
fiir euch Blatter i) herbei!" Wie sie dasaBen, streckten 
sie die Hande aus und holten sich aus dem Himalaya 
Schlingpflanzenblatter. Als Kosiya diese sah, sagte er: 
„Ich habe nicht genug Reisbrei, um ihn euch auf diese 
Blatter zu geben ; bringt Akazienblatter oder dergleichen ! " 
Darauf brachten sie solche Blatter herbei, aber ein jedes 
war so groB wie eines Kriegers Schild. Nun gab er 
alien mit einem Lofiel; aber auch als er dem aller- 
letzten gegeben hatte, war der Brei in seinem Topfe 
nicht weniger geworden. Nachdem er aber den funf 


*) Um darauf den Reisbrei zu verzehren. Es ist bezeich- 
nend, dafi im Pali das Wort „Blatt“ zugleich auch „Almoseu- 
schale" bedeutet, nur mit Anderung des Geschlechts. 
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Brahmanen gegeben, nahm er selbst seinen Topf und 
setzte sich. 

In diesem Augenblick stand Pancasikha auf, ver- 
anderte seine Gestalt und wurde ein Hund. Er kam 
herbei und machte vor ihnen seinen Urin. Die Brah- 
manen deckten ihren Reisbrei mit einem Blatte zu; auf 
den Handrucken des Kosiya aber fiel ein Tropfen Urin. 
Daraul nahmen die Brahmanen VVasseraus ihren Wasser- 
topfen, besprengten damit den Reisbrei und stellten sich, 
als a6en sie. Kosiya sagte; „Gebt auch mirWasser; ich 
will mir die Hand waschen und dann essen." Doch sie 
antworteten ; „Hole dir selbst Wasser und wasche dir 
damit die Handl“ Kosiya erwiderte: „Ich habe euch 
Reisbrei gegeben; gebt mir ein wenig Wasser!" Sie 
aber sagten; „Wir betreiben nicht den Austausch von 
Almosen." B 

Darauf sprach Kosh'a: „So gebt also auf meine 
Schiissel acht; ich werde meine Hand waschen und 
dann zuriickkominen." Und er stieg zum Flusse hin- 
unter. In diesem Augenblicke machte der Hund die 
Schiissel mit seinem Urin voll. Als jener ihn Urin 
machen sah, kam er mit einem Sleeken zuriick um ihn 
zu verscheuchen; der Hund aber verwandelte sich in 
ein edies, wildes Pferd und verfolgte ihn. Dabei ver- 
anderte es immer sein Aussehen. Einmal war es schwarz, 
einmalweifi, einmal goldfarbig, einmal gefleckt, einmal 
hoch, einmal niedrig. So verfolgte es mit seinem ver- 
schiedenen Aussehen den Maccharikoswa. Von Todes- 
furcht erfiillt ging dieser zu den Brahmanen hin; diese 
aber flogen in die Hdhe und schwebten in der Luft. 
Als jener diese ihre Wunderkraft bemerkte, sagte er: 

Dies geschaftsmafiig zu betreiben war verboten. Francis 
fuhrt dafiir zwei Stellen aus dem zweiten und dritten Jataka- 
buche an. 



424 


„Gewaltig sind fiirwahr diese Brahmanen; 
doch dieser euer Hund, aus welchem Grunde 
verandert er abwechselnd stets sein Aussehn? 
Verkundet uns, Brahmanen: Wer seid ihr?'' 

Als dies der GotterkSnig Sakka vernahin, sprach er: 
„Canda und Suriya kamen beide hierher, 
dies ist der Gotter Wagenlenker Matali; 

Sakka bin ich, der Herr der Dreiunddreifiig, 
und dieser wird Pancasikha genannt." 

Nachdem er diese Strophe gesprochen, sagte er 
noch, um dessen Ruhm zu preisen, folgende Strophe: 
„Die Instrumente und die Pauken, 
die Tamburine und die Trommeln 
erwecken diesen, wenn er schlaft; 
wenn er erwacht ist, freut er sich.“ 

Als Kosh’a diese seine Worte vernommen, i'ragte 
er: „Durch was fiir Taten haben sie diese gottliche 
Herrlichkeit erlangt?" Darauf belehrte ihn der Gott: 
„Diejenigen, die nicht die Tugend der Freigebigkeit be- 
sitzen, die Bdsewichte und die Geizhalse kommen nioht 
in die Gotterwelt, sondern sie werden in der Holle 
wiedergeboren," und sprach folgende Strophe: 

„Wer immer hier ist habsuchtig und geizig 
und wer Asketen und Brahmanen tadelt, 
die werden, wenn sie hier den Leib verlassen, 
nach ihrem Tode in die Holle kommen. “ 

Dann sprach er um darzulegen, dafi die in der 
Tugend Beharrenden die Gotterwelt erlangen, noch 
folgende Strophe: 

„Wer aber hier nach Heiligkeit bestrebt, 
im Recht beharrt, in Mafiigung, im Spenden, 
die werden, wenn sie hier den Leib verlassen, 
nach ihrem Tode in den Himmel kommen.“ 
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Nach diesen Worten fiigte er hinzu; „Kosiya, wir 
sind zu dir nicht des Reisbreies wegen gekommen, son- 
dern wir kamen aus Mitleid, weil wir uns deiner er- 
barniten." Und urn dies zu verkiindigen sprach er; 

„Du bist mit uns verwandt aus friih’rem Leben 
und bist jetzt geizig, zornerfiillt und bose; 
um deinetwillen sind wir hergekommen, 
damit du Boser nicht zur Holle kamest." 

Als dies Kosij-a horte, dachte er: „Sie sind fiir- 
wahr mir wohlgesinnt; sie wollen mich der Holle ent- 
leifien und in den Himmel bringen." Und erfreuten 
Sinnes sprach er; 

„Gewifilich wollt ihr nur mein Heil, 
die ihr mich untervviesen habt; 
ich aber werd' in allem tun, 
wie meine Wohltater gesagt. 

Noch heute werde ich mein Leben andern 
und will in Zukunft nicht mehr Boses tun; 
von allem will ich fortan andern geben, 
selbst Wasser trink’ ich nicht mehr ohne Spenden. 

So wird, wenn ich die ganze Zeit verschenke, 
dieser mein Reichtuin, Vasava, vergehen: 
dann werde ich die Welt verlassen, Sakka, 
die Luste aufgeben in alien Teilen.“ 

Nachdein Sakka so den Maccharikosiya gebiindigt, 
zur Selbstverleugnung gebracht und ihn die Frucht 
des Almosenspendens hatte erkennen lassen, befestigte 
er ihn noch durch seine Wahrheitsverkiindigung in den 
fUnf Tugenden und kehrte dann mit den anderen in 
seine Gotterstadt zuriick. Maccharikosiya aber kehrte 
in die Stadt zuruck und spendete mit Erlaubnis des 
Kdnigs den Bittenden Alniosen, wobei er verkundete, 
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sie soliten alle Gefafie, die sie gerade batten, voU machen 
und mitnehmen. Dann verliefi er sogleich die Stadt 
und errichtete sich an der Sudseite des Himalaya zwi- 
schen dem Ganges und einem naturlichen Teiche eine 
Laubhiitte. Hier betatigte er die Weltflucht, und indem 
er sich von den Wurzeln und Friichten des Waldes 
ernahrte, weilte er lange daselbst und gelangte zu hohem 
Alter. — 

Damals hatte Gott Sakka vier Tdchter, Asab, 
Saddha, Siri und HirL Diese nahmen einmal viel gott- 
liche Wohlgeriiche und Girlanden mit und begaben sich 
um sich im Wasser zu ergehen nach dem Anotatta-See. 
Nachdem sie dort gespielt, setzten sie sich in der Manosila- 
Ebene nieder. In diesem Augenblick kara gerade der 
Brahmanen-Asket Narada des Weges. Dieser war nach 
dem Himmel der dreiunddreifiig Gbtter gegangen um 
dort den Tag zu verbringen, hatte im Nandavana- und 
im Cittakiitalata-Walde-j den Tag zugebracht imd be- 
gab sich nun, indem er ein Paricchattaka-Blatt ») wie 
einen Sonnenschirm , um sich Schatten zu verschaffen, 
uber das Haupt hielt, uber die Manosila-Ebene nach 
seinem Wohnorte, der Goldhohle. Als aber die Mad- 
chen in seiner Hand jene Blume sahen, baten sie ihn 
darum. 

Um diesen Sachverhalt zu erklaren sprach der 
Meister; 

„Am hOchsten Berg, dem schonen Gandhamadana 
ergingen sie sich, treu beschUtzt vom hOchsten Gott; 
da kam des Wegs der alle Welten besuchende Weise 
mit einem herrlich bluhenden Zweig des schonsten Baumes, 

') Die vier Namen bedeuten: Verlangen, Glauben, Gluck und 
Scham. 

Dieser, sonst Cittalata genannt, ist ebenso wie Nandavana 
(= Freudenwald) ein Hain in Indras Garten. 

•) Der Korallenbaum, ein Baum in Indras Himmel, 
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der hell und duftend und geehrt von den DreiunddreiBig 
die schSnsten Blumen tragt, verehrt von den ersten 

Gettern, 

nicht zu erlangen von den Menschen oder Damonen, 
nur fur die Gotter ist geziemend dieser. 

Darauf die vier, deren Haul dem Golde glich, 
die Madchen erhoben sich, die Furstinnen der Lust, 

Asa und Saddha , Siri auch und Hirl 

und sprachen zu Narada, dem gottlichen Brahmanen; 

,Wenn du's noch nicht bestimmt hast, groBer Weiser, 
so gib uns diese Korallenbaumesblume. 

All deine Wunsche sollen erfullt dir werden; 
sei du auch gegen uns wie \7asava.‘ 

Als sie drum baten, schaute Narada sie an 
und sprach, indem er dadurch Streit erregte; 

,Ich brauche diese Blume durchaus nicht; 

wer unter euch die Beste ist, schmOck’ sich damit.‘“ 

Als die vier dessen Worte vernahmen, sprachen 
sie folgende Strophe: 

„Du als der Beste pruf uns, Narada, 
und gib ihn der, der du den Vorzug gibst; 
und welcher, Narada, du geben wirst die Blume, 
die soli von uns als beste sein geehrt." 

Als Narada diese ihre Worte vernahni, redete er 
sie an und sprach dabei folgende Strophe: 

„Unausfuhrbar ist dieses Wort, ihr Schonen, 
denn ein Brahmane wiird’ den Streit nur mehren. 
Geht hin zum Herrn der Wesen und fragt ihn, 
wenn ihr nicht wi6t, wer hier die erst’ und letzte." 

Darauf sprach der Meister folgende Strophe: 

„Von Narada, auf den sie zornig waren, 
veranlafit und berauscht von ihrer Schbnheit 
gingen sie durch die Luft zum TausendSugigen; 
den Herrn der Wesen fragten sie: ,Wer ist die Beste?* “ 



Als sie so fragten und dastanden, 

Als sie gespannt so sah Purindada, 
da sprach verehrungsvoll der hochste Gott; 

,,Ihr seid euch all’, ihr Schongliedrigen , gleich; 
wer hat, ihr Lieben, diesen Streit entfacht?" 

Darauf sprachen sie, um es ihm zu erzahlen, fol- 
gende Strophe; 

„Der grofie Weise, der alle Welten durchwandert, 
der rechtliebende Narada, der Wahrheit Freund, 
der sprach zu uns beim Berge Gandhamadana; 

,Geht hin zuni Herrn der Weiten und fragt ihn, 
wenn ihr nicht \vi6t, wer hier die erst’ und letzte.' “ 

Als dies Sakka hdrte, dachte er bei sich; „Diese 
vier sind nieine TOchter. Wenn ich sagen werde, 
unter ihnen habe eine den Vorzug und sei die erste, 
werden die anderen mir ziirnen. Ich kann diesen Streit 
nicht entscheiden. Ich werde sie in den Himalaya zu 
dem Asketen Kosiya schicken; dieser wird ihren Streit 
entscheiden," Und er sprach; „Ich entscheide euren 
Streit nicht. Im Himalaya aber wohnt der Asket Kosiya. 
Diesem werde ich meine eigene Gotterspeise schicken. 
Er ifit nicht ohne einem anderen davon zu geben; bei 
seinem Spenden aber stellt er eine Untersuchung an 
und gibt nur dem Tugendhaften. Diejenige unter euch, 
die aus seiner Hand die Speise erhalten wird, die wird 
die erste sein." Und indem er dies verkundigte, sprach 
er folgende Strophe; 

„Es ist ein groBer Heil’ger, der im Walde wohnt, 
und er iSt nicht, ohne zu spenden, ihr Schonen. 
Nach Untersuchung gibt Almosen Kosiya; 
und wem er geben ward, die ist von euch die erste." 
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Um nun zu dem Asketen zu schicken lie6 er Ma- 
taii zu sich rufen und sprach, um diesen zu ihm hin- 
zusenden, folgende weitere Strophe: 

„Es gibt einen, der wohnt von hier nach Siiden 
an der Gahga Gestade am Himala 3 'a; 
und dieser Kosi\-a erhalt schvver Trank und Speise. 
bring’ ihm die Gotterspeise, Wagenlenker!" 

Darauf sprach der Meister: 

,,Drauf Matali geschickt votn Gotterkonig 
bestieg den Wagen, bespannt mit tausend Rossen; 
rasch kam er bin zu der Einsiedelei, 
unsichtbar gab dem Heil'gen er die Gotterspeise. “ 

Kosiya nahm sie entgegen und sprach, wahrend er 
so dastand, folgendes Strophenpaar: 

„ Wahrend das Feueropfer ich besorge, 
den Glanz, der Weltenfinsternis vertreibt, 
legt Vasava, das erste aller Wesen, 
wer sonst, in meine Hand die Gotterspeise. 

Der Muschel gleichend, weifi und unvergleichlich, 
rein, duftend, lieb aussehend, nie gewesen, 
noch nie geschaut mit meines Korpers Augen — 
wer gab in meine Hand die Gotterspeise?" 

Darauf sprach Matali: 

„Gesendet von Mahinda, groSer Weiser, 
bracht’ ich dir, Heil’ger, eilig Gotterspeise. 

Als Wagenlenker Matali erkenne mich; 
verzehr’ die beste Speise, zog’re nicht. 

Dean es vernichtet dieses Mahl zwolf Ubel: 

Hunger und Durst, Mibmut, Not und Ermtidung, 
Ha6 und Feindseligkeit, Streit und Verleumdung, 
Kalte und Hitze, Tragheit nimmt die Speise.* 



Als dies Kosiya horte, sprach er, um die Betati- 
gung seines Geliibdes zu ofFenbaren, folgende Strophe: 

„Es pafit fur mich nicht, Matali, zu essen, 
ohne zuvor zu spenden; dies geiobt’ ich. 

Nicht loben Edle es allein zu essen; 

wer andren nicht austeilt, findet nicht Gliick." 

Und als Matali ihn fragte: „Ehrvvurdiger, welchen 
Fehler seht Ihr darin zu essen ohne anderen zu geben, 
dafi Ihr dieses Gelilbde auf Euch nahmt?“, sprach er 
weiter : 

„Die Frauentoter und dazu die Ehebrecher, 
die ihren Freund verraten und die Heil’gen schelten, 
die alle und die Geizigen sind die fiinf Schlimmsten; 
drum trink’ ich selbst kein Wasser ohn’ davon zu 

spenden. 

Deshalb werd’ einem Weibe oder einem Manne 
ich ein Almosen geben, wie es Weise priesen; 
denn alle Freigebigen, die den Geiz aufgeben, 
sind rein hienieden und geehrt in Wahrheit." 

Als dies Matali horte, steUte er sich in sichtbarer 
Gestalt hin. In demselben Augenblicke stellten sich 
auch die vier Gottermadchen nach den vier Himmels- 
richtungen auf: Siri stand im Osten, Asa im Siiden, 
Saddha im Westen und Hiri im Norden. 

Um dies zu verkiindigen sprach der Meister: 

,,Gesaiidt mit der Genehmigung des Gotterfiirsten, 
diese vier Madchen, deren Haut dem Golde glich 
Asa und Saddha, Siri und dazu noch Hirl 
begaben sich zu Kosiyas Einsiedelei. 

Als er sie sah in ihrer lichten Schdnheit, 
wie sie gleich Feuerflammen hell erstrahlten 
der Madchen vier in den vier Richtungen, 
sprach er entzilckt im Beisein Matalis' 
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jWer bist du, Gottheit, die du strahlst im Ostea 
hell wie der Morgenstern, der Steme Fiirst? 

Dich frag’ ich, deren Leib wie Goldgewinde, 
verkiinde mir, wer du wohl bist, o Gottin.* 

,Das Gluck bin ich, verehrt unter den Menschen, 
ich diene immer nur den guten Wesen. 

Wegen des Streits um Gbtterspeise kam ich zu dir; 
drum mir gib von der Gotterspeise, grofier Weiser. 

Fur wen ich Gluck begehre, grofier Heil’ger, 
der Mann erfreut sich aller seiner WOnsche. 

Als Gluck erkenne mich , du hQchster Opf’rer; 
drum gib mir von der GStterspeise , Weiser!* “ 

Als dies Kosiya horte, antvvortete er: 

„Mit Kunst, mit Wissen und Verstand versehen 
eflangen viele Manner trotz BemQhung, 
wenn du im Stich sie lafit, nicht das geringste. 

Dies ist von dir nicht gut, was du da latest. 

Ich sehe, wie ein trager und gefrafi’ger Mann 
aus schlechtem Hause stammend, hafilich von Gestalt, 
wenn du ihn schiitzest, Gliick, auch den Edelgebor’nen 
als Sklaven fortschickt wie ein reicher Eigentiiraer. 

Daran erkenn’ ich, daS du ohne Unterscheidung 
und unwahr bist, toricht verfolgst die Weisen. 

Ein solches Wesen nicht verdienet Sitz noch Wasser, 
geschweige Gotterspeise. Geh, du paSt mir nicht!" 

Jene verschwand sogleich. Darauf wandte sich 
Kosiya an Asa und sprach: 

,,Wer bist du rait den weiSen Zahnen, Perlohrringen, 
mit buntein Halsschmuck, schdn polierte Ketten tragend? 
Mit deinem buntgefleckten Kleid erglanzest du 
und einen Zweig hast du im Ohr so rot wie Feuer. 

Wie ein verirrtes Reh, das der mit Pfeil und Bogen 
verseh’ne Jager fehlte, blickst du scheu umher. 
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Wer ist hier dein Genosse, Sanftaugige? 

Hast du nicht Furcht allein im tiefen Walde?** 

Darauf sprach sie: 

„Ich habe hier keinen Genossen, Kosiya; 

Gottin bin ich und stamme aus Masakkasara. i) 

Ich, das Verlangen, kam aus Lust nach Gotterspeise ; 
drum gib mir von der Gotterspeise, grofier Weiser! 

Als dies Kosiya horte, antwortete er: „Wer dir 
gefallt, dem gibst du Lust durch die Gewahrung der 
Frucht seines Verlangens; wer dir nicht gefallt, dem 
gibst du sie nicht. Durch dich gibt es keine Vollendung, 
sondern du verursachst nur Zerstorung." Und um dies 
zu erlautern sprach er: 

„Ihrem Verlangen folgend Kaufleute besteigen 
ein Schiff aus Geldgier und sie fahren iibers Meet; 
doch dort versinken sie und so mit einem Male 
verlieren sie ihr ganzes Geld und ihr VermOgen. 

Verlangens voll die Landleute pfliigen die Acker, 
sie werfen Samen aus und miih’n sich raannigfach; 
durch Ungliick aber, oder wenn der Regen ausbleibt, 
erhalten sie davon nicht die geringste Frucht. 

Verlangens voll treten die Manner mutig ein 
liir ihre Herren und nach ihrem Gliick sie streben; 
da sie sich um des Herren willen schwer geplagt, 
gehn sie zugrunde und nichts haben sie erreicht. 

Manche verlassen Geld und Gut und die Verwandten, 
verlangend nach dem Himmel, btrebend nach dem Gliick 
betatigen sie strenge BuBe lange Zeit; 
doch falschen Weg einschlagend sturzen sie ins Un- 
gliick. 

Ein Beiname von Indras Himmel. 
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Sie huld’gen dem Verlangen, das sie all’ betrugt. 
Bezahme dich, Verlangen, bei der Gotterspeise. 

Ein seiches Wesen nicht verdienet Sitz noch Wasser, 
geschweige Gotterspeise; geh, du pafit mir nicht!" 

Auch sie verschwand, von ihm zuriickgewiesen, auf 
der Stelle. Darauf wandte sich Kosij'a an Saddha und 
sprach folgende Strophe: 

„In Glanz erstrahlst du hell, du Ruhmerfullte, 
nach der Weitgegend mit dem niedern Namen^). 
Dich frag’ ich, deren Leib veil Goldgewinden, 
verktindige mir, wer du seist, o Gottin!" 

Darauf sprach diese folgende Strophe: 

„Ich bin der Glaube, hochverehrt unter den Menschen, 
ich diene immer nur den guten Wesen. 

Wegen des Streits um Gotterspeise kam ich zu dir; 
drum gib mir von der Gotterspeise, grofier Weiser!" 

Kosiya antwortete ihr: „Diese Wesen hier glauben 
dem Worte von jedem Beliebigen, und wenn sie dann 
dies und das tun, so tun sie mehr solches, was man nicht 
tun darf, als solches, was man tun soil. Dies ist alles 
von dir so veranlaBt." Und er sprach folgendermafien: 

„Almosen, Selbstbezahmung, Aufopferung, Bezwin- 

gung 

betatigt manchmal man, veranlaBt durch den Glauben; 
doch Diebstahl, spitze Luge und Verleumdung 
tiben auch wieder manche, von dir aufgestachelt. 

Ein Mann voll Liebe zu den ebenbiirt’gen Frauen 
die reich an Tugend sind imd ihm auch treu ergeben, 
er unterdriickt die Lust nach TOchtern edlen Stammes 
und einer niedern Dime nur schenkt er Vertrauen. 


Der Westen ist nicht so vornehm als Osten und Siiden. 

Dutoit, JaUkam. V. 28 



434 


Du dienst, o Glaube, nur den Ehebrechern, 
du tust das Bose und verfolgst das Gute. 

Ein solches Wesen nicht verdienet Sitz noch Wasser, 
geschweige Gotterspeise; geh, du pafit mir nicht!“ 

Sie verschwand auf der Stelle. Kosiya aber wandte 
sich auch zu der im Norden stehenden Hirl und sprach 
folgendes Strophenpaar: 

„Der Danim’rung gleich, wenn sie die bose Nacht 

vertrieben, 

du, die du bier erscheinst in hochster Schonheit strah- 

lend, 

die jener du vergleichbar bist, sag' mir, o Gdttin, 
verkilnde mir, wer du wohl bist, du Gottermadchen! 

Wie eine Kala^) in der feuergleichen Hitze 
vom Wind bewegt die roten Blattgirlanden tragt, 
wer bist du, die du dastehst und heriiberblickst? 
Obwohl du reden willst, sprichst du doch keinenLaut." 

Darauf sprach sie folgende Strophe: 

„Die GottinScham binich, verehrtunter denMenschen, 
ich diene immer nur den guten Wesen; 
wegen des Streits urn Gotterspeise kam ich zu dir. 
Doch kann ich dich nicht um die Gotterspeise bitten; 
wie SelbstentbloBung ist fur eine Frau das Bitten," 

Als dies der Asket horte, sprach er folgende zwei 
Strophen : 

„Mit Fug und Recht bist du von Scham erfullt, du 

Schone ; 

so ist es recht; man bittet nicht um Gotterspeise. 
Darum, weil du nicht bittest, lade ich dich ein- 
was du von Gstterspeise willst, das geb’ ich dir. 


') Die Pflanze Ipomoea Turpethum. 
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Von mir wirst heute in meiner Einsiedelei 
du eingeladen, deren Leib voll Goldgewinden. 
Werde von mir geehrt mit alien Leckerbissen ; 
nachdem ich dich verehrt, efi’ ich die Gotterspeise. “ 

Die nun folgenden Strophen sprach der vollig Er- 
leuchtete: 

,,Veraiila6t von dem hehren Kosiya fiirwahr 

Hirl ging in die liebliche Einsiedelei, 

die reich an Wasser und versehn mit edlen Friichten 

und immer aufgesucht nur war von guten Wesen. 

Baume und Straucher bliihten dort in grofier Zahl, 
Mangos, Piyalas, Panasas und Kimsukas, 

Sobhanjanas, Loddas dazu und Padma-Baume, 

Kekas und Bhangas und auch Tilakas voll Bliiten^). 

Salas , Kareris, viele Rosenapfelbaume, 

Feigen-, Bananenbaume, Madhukas, Vedisas, 

Uddalakas, Patalis, Sindhuvaritas 

und sufiduftende Ketakas und Mucalindas -). 

Hareiiu-Graser, Bambusrohre, Tindukas, 

Hirse und wilder Reis, dazu Clnaka-Graser, 
Bananenbaume und dafaei viel Reispflanzen, 
noch andre Reisarten und Bhurja-Baume ^). 

Und auf der Nordseite davon 
ein ganz reizender Lotosteich 
ohn’ Ungeheuer, ohne Steine, 
siifi, ohne widerlichen Duft. 

Die in dieser Strophe genannten Baume sind der Reihe 
nach: Mangifera indica, Buchanania latifolia, der Brotfruchtbaum 
(Artocarpus integrifolia), Butea frondosa; Hyperanthera moringa, 
Symplocos racemosa, Lotosbaum?; Tilaka ist die Sesampflanze. 

-) Von den hier genannten Baumen sind zu identifizieren: 
Shorea robusta, Capparis trifoliata, Eugenia jambu, Ficus religiosa. 
Ficus indica, Bassia latifolia, — , Cassia fistula, Bignonia suave- 
olens, Vitex negundo, Pandanus odoratissimus, Barringtonia 
acutangula. 

h Die hier genannten Pflanzen sowie die in den nachsten 
Strophen vorkommenden Tiernamen sind teils nicht naher zu be- 
stimmen, teils hat dies auch keinen Zweck fur das Verstandnis 
der Stelle. 


28 * 
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Drinnen erfreuten sich viel Fische, 
ruhige, die viel Futter batten, 
gehomte bavamkas, Sakulas 
und rote Satavamka-Fische, 

Alis, Gaggarakas in Menge, 

Pathinas und auch Krahenfische. 

Daselbst erfreuten sicb aucb Vogel, 
rubige, die viel Futter batten; 

Scbwane und Reiber sowie Pfauen, 

Wildganse und aucb Seeadler, 

Kuckucke mit gar bunten Farben, 
geschwanzte Pfauen, Jivakas. 

Aucb kommen dort zum Trinken bin 
viel Scbaren mannigfacber Tiere: 

Ldwen und Tiger, wilde Eber, 

Baren und Wdlfe und Hyanen. 

Von Grasfressem die Gayal-Ochsen, 

Buffel, Rotwild und Antilopen, 

Gazellenbirscbe, wilde Eber, 

Elcbbirscbe und aucb wilde Scbweine, 
viele Kadali-Antilopen, 

Katzen und langobrige Hasen. 

Erde und Felsen sind bedeckt mit bunten Blumen, 
umtont von Vogeln und umscbwarmt von Vogelscbaren." 

So pries der Eriiabene die Einsiedelei des Kosiya. 
Darauf sprach er um zu erzahlen, wie die Gottin Hirl 
dort hineinging ustv., folgendes^): 

„Die Scbonbautige, an den grunen Baum gelebnt, 
nabte sicb wie ein Blitz aus scbwerer Wolke; 
fur sie ricbtet’ er ber aus Kusagras ein Lager 
mit woblgefiigtem Kopfteil, rein und duftend, 
mit Antilopenfell bedeckt, und spracb zu Hirl: 

,Du Scbone, setze dich mit Gluck auf dieses Bolster.' 


Im Text sind die folgenden funf Strophen wie zum eigent- 
lichen Jataka gehorig gedruckt, wahrend sie nach dem Zusammen- 
hang zu den sog. „abhisambuddhagatha“ (den Strophen, die 
Buddha in die Erzahlung einschiebt) gehoren. 
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AIs sie sich auf das Polster hingesetzt, da brachte 
ihr Kosiya, der Flechten-Felltrager, nach Wunsch 
auf frischen Blattern selbst die Gdtterspeise 
zugleich mit Wasser rasch, der grofie Weise. 

Sie nahm entgegen sie mit beiden Handen 
und sprach erfreut so zu dem Flechtentrager; 

,Wohlan, nachdem ich so von dir geehrt, Brahmane, 
will siegreich wieder ich zur GOtterwelt hingehen.' 

Mit des erhabnen Kosiya Genehmigung 

ging sie erhobnen Sinns, berauscht von ihrem Ruhme 

bin zu dem Tausendaugigen und sprach zu ihm: 

,Hier ist die Gotterspeise, Vasava; gib mir den Sieg!‘ 

Darauf brachte Gott Sakka selbst die Ehrung dar 
und auch die andern Gotter ihr, der hochsten Gbttin, 
nachdem sie, die von Gott und Menschen war verehrt, 
die Hande faltend auf ihr neues Polster sich gesetzt." 

Nachdem Sakka sie so geehrt hatte, dachte er bei 
sich: „Aus welchem Grunde hat Kosiya nicht den 
andem, sondern ihr die Gotterspeise gegeben?" Um 
den Grund davon kennen zu lernen, schickte er aber- 
mals den Matali zu jenem. 

Um dies zu offenbaren sprach der Meister: 

„Und abermals an Matali sich wandte 

der Tausendaugige , der Herr der Dreiunddreifiig; 

,Geh hin und frage Kosiya in meinem Namen^), 
aus welchem Grund erhielt Hirl die Gotterspeise?' “ 

AIs jener dessen Worte vernommen hatte, bestieg 
er den Vejayanta-Wagen-} und fuhr fort. 

Um dies zu verkunden sprach der Meister; 


*) Im Text ist hier eine an dieser Stelle nicht recht passende 
Zeile aus einer spateren Strophe eingeschoben, „vor Asa, Saddha, 
Siri frage Kosiya". 

Wortlich „der Sieger -Wagen", Name von Indras Wagen, 
.''.uch von Indras Palast, 
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„Um gut zu fahren zog den Wagen er hervor, 
der hell erglanzt' und kunstlerischer Arbeit glich, 
aus Gold bestehend, glanzend wie die Sonne, 
herrlich geschmuckt, mit Goldwerk bunt geziert. 

Viel goldne Pfauenaugen waren angebracht 
und Elefanten, Kinder, Pferde, Haber, Tiger, 

Panther, Hirsche und Vogel dargestellt erhaben, 
Gazellenherden dort aus Lapis Lazuli. 

Dort schirrt' man gelbe konigliche Rosse an 
zehnhundert, welche jungen Elefanten glichen, 
geschmuckt, mit goldnem Panzer auf der Brust bedeckt, 
gekront, dem bloBen Ruf gehorchend, hurtig laufend. 

Als Matali bestiegen diesen schonsten Wagen, 
liefi die zehn Richtungen des Himmelsi) er erklingen; 
die Luft und die Gebirge und die grofien Walder, 
die Erde samt dem Meere brachte er zum Zittern. 

Rasch ging er darauf bin zu der Einsiedelei; 
das Kleid auf einer Schulter, beide Hande faltend 
sprach Matali zu dem gelehrten, alten, tugendhaften, 
dem gSttlichen Brahmanen folgendes: 

,Vernimm des Indra Worte, Kosiya; 
ich bin sein Bote, fragen laBt Purindada: 

Vor Asa, Saddha, Siri, Kosiya, 
warum erbielt Hiri die Gotterspeise?“‘ 

Als jener dessen Worte vernommen, sprach er fol- 
gende Strophe; 

„Halb nur erschien mir Siri, Matali, 
und Saddha unbestandig, Wagenlenker; 

Asa wird von den Liignern nur geehrt, 

Hiri jedoch steht fest in edler Tugend." 

Darauf sprach er weiter um deren Vorzug zu 
preisen: 


') Die vier Haupt- und Nebenhimmelsrichtungen. dazu Zenith 
und Nadir. 
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„Die jungen Madchen, die in der Familie Hut, 
die alten Frauen und die einen Gatten haben, 
halten, wenn nach den Mannem Lust entsteht in ihnen, 
durch Schaiii diese zuriick in ihreni Herzen. 

Wenn in der Schlacht Pfeile und Speere fliegen 
und die Besiegten fallen und entfliehen, 
kehren aus Schani sie um, das Leben opfernd, 
und nehmen wieder auf den Kampf aus Scham. 

So wie das Ufer bricht des Meeres Macht, 
so halt die Scham zuruck die bosen Leute; 
dafi in der ganzen Welt die Scham die Edlen ehren, 
das teile Indra mit, du Gotterwagenlenker. “ 

Als dies Matali hprte, sprach er folgende Strophe: 

„Wer hat dir, Kosij-a, diese Lehre mitgeteilt, 
Brahma, der grofie Indra oder Pajapati?^) 

Auch bei den Gottern wird Hirl verehrt am meisten 
unter des grofien Indra Tochtern, groBer Weiser." — 

Wahrend er aber noch so sprach, kam in deni- 
selben Augenblick fiir Kosiya die Zeit des Hinscheidens. 
Da dachte Matali: „0 Kosi}^, deine Lebensbedingungen 
sind zu Ende®), die Tugend des Almosengebens hast 
du in Vollendung betatigt. Wassollst du in derMenschen- 
welt? Wir wollen in die Gotterwelt gehen." Und da 
er ihn dorthin fiihren wollte, sprach er folgende Strophe: 

„Komm her und fahr’ empor zum Gotterhimmel, 
besteige diesen meinen eignen Wagen. 

Indra verlangt nach dir, seinem Verwandten; 
komm heute noch in die Gesellschaft Indras!" 


‘) Eine oft mit Brahma identifizierte Gottheit, die schon in 
den Veden gefeiert wlrd. 

'■') Francis verweist dabei auf eine ahnliche Stelle im ersten 
jatakabuche (Band I, S. 183'. 
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Wahrend er so mit Kosiya sprach, starb Kosiya 
und wurde ein wunderbar erzeugter^) GOttersohn; er 
bestieg den Gotterwagen und stellte sich darauf. Matali 
aber brachte ihn zu Sakka bin. Als ihn Sakka sah, 
gab er ihm hocherfreut seine eigene Tochter, die Gottin 
Hiri, zu seiner ersten Gemahlin: unerraefilicli war seine 
Majestat. 

Da der Meister diesen Sachverhalt einsah, sagte er; 

„Die Taten-) hervorragender Wesen werden so gelautert,“ 
und sprach darauf folgende Schlufistrophe : 

„So kommen zur Vollendung, die das Gute tun, 

so geht die Frucht des guten Wandels nicht zugrunde; -v, 

wer immer GCtterspeise sah verzehren, 

die kamen alle zur Gesellschaft Indras.“ 

Nacbdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, fugte er hinzu: „Nicht nur jetzt, ihr MSnche, son- 
dern auch friiher schon bezwang ich ihn, der nicht am 
Almosenspenden seine Freude hatte, sondern ein hart- 
nackiger Geizhals war." Darauf verband ej das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war die Gfittin Hirl 
Uppalavanna, Kosiya war der almosenspendende Mbnch, 
Pancasikha war Anuruddha, Matali war Ananda, Canda 
war Mogallana, Narada war Sariputta, Gott Sakka aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Gotterspeise. 


536. Die Erzahlung von dem Kunala*). 

„So wird erzahlt." Dies erzahlte der Meister, da er 
am Kunala-See verweilte, mit Beziehung auf fiinfhundert 


’) Der Ausdruck „opapatika“ bezeichnet ein nicht durch Elterii 
erzeugtes Wesen. 

Hier wie auch in der ersten Zeile der Schlufistrophe ist 
mit „Taten“ das Karma gemeint. 

“) Hier der Eigenname eines bestimmten Vogels, sonst eine 
andere Bezeichnung fflr den indischen Kuckuck (Kokila) 
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MOnche, die von Unzufriedenheit gequalt wurden. Folgen- 
des ist die Erzahlung, wie sie sich der Reihe nach ab- 
spielte; Die Saki^-as und die KolRas batten zwischen der 
Stadt Kapilavatthu und der Stadt Koli}’a den Rohini-FluB 
niit einem Damme gesichert und bauten so Getreide. Als 
nun im Monat Jetthamula^) das Korn anfing weich zu wer- 
den, versammelten sich von den Bevvohnern der beiden 
Stadte die Arbeiter. Darauf sprachen die Bewohner von 
Ko]i3"a: „Dies Wasser, das von beiden Seiten herbei- 

g'eschafFt wird, wird nicht fiir euch und uns zusammen ge- 
nugen. Unser Kom aber wird durch eine einzige BewSs- 
serung gedeihen; darum gebt uns dies Wasser!" Die Be- 
wohner von Kapilavatthu aber sagten; „\Venn ihr eure 
Vorratshauser gefiillt habt, so werden wir nicht imstande 
sein rotes Gold, blaue Edelsteine und dunkle Kahapanas 
mitzunehmen und mit Riickenkorben u. dgl. an eurer Haus- 
ture zu verweilen. Auch unser Getreide wird durch die 
eine BewSsserung gedeihen; gebt dies Wasser uns!" Die 
andern erwiderten: „Wir werden es euch nicht geben." 
Die ersteren aber sagten; „Auch wir werden es nicht 
hergeben." 

Als so der Wortwechsel sich verstarkte, stand einer 
auf und gab einem andern einen Schlag; auch dieser gab 
dem andern einen. So schlugen sie auf einander und ver- 
mehrten den Streit, indem sie dabei die Abstammung ihrer 
KOnigsfamilien verletzten. Die Feldarbeiter von Koliya 
sagten: „Geht nur mit euren Bewohneni von Kapila- 
vatthu! Die wie Hunde, Schakale und ahnliche Tiere mit 
ihren Schwestern beisammen wohnen, was werden deren 
Elefanten oder Pferde, deren Schilde oder Waffen uns 
machen?" Die Feldarbeiter aus dem Sakiyastamme aber 
sagten; „Geht ihr nur jetzt mit euren aussatzigen Kin- 
dern! Die hilflos und (ibelgeraten wie Tiere auf dem Kola- 
Baume wohnten, was sollen uns deren Elefanten oder 
Pferde, deren Schilde und Waffen machen?" 

Sie gingen bin und erzahlten es den Ministern, die zu 
diesem Geschaft bestimmt waren, und die Minister erzahlten 
es wieder den Angehbrigen der Konigsfamilie. Da sagten 
die Sakiyas: „Wir werden ihnen die Starke und Kraft 
von denen zeigen, die mit ihren Schwestern beisammen 
wohnen," und zogen kampfbereit aus ihrer Stadt. Auch 


‘) Ein Monat im Mai und Juni. 
-) Der Brustbeerenbaum. 
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die Koliyas dachten: „Wir wollen die Starke und Kraft 
von denen zeigen, die auf dem Kola-Baume wohnten," und 
zogen auch zum Kampfe gerustet aus ihrer Stadt. — Andre 
Lehrer aber erzahlen dies folgendermafien : .\ls dis Magde 
der Sakiyas und Koliyas zum Wasserholen an den Flufi 
gegangen waren, legten sie ihre Tragkissen auf die Erde 
und safien in frohlichem Gesprache bei einander. Da nahm 
eine das Kissen einer andern in der Meinung, es sei das 
ihre. Als nun deswegen mit den Rufen; „Mein Kissen, 
dein Kissen" Streit entstand, zogen der Reihe nach die 
Bewohner der beiden Stadte, die Sklaven und Arbeiter 
sowie die Diener, Landleute, Minister, Vizekflnige alle zum 
Kampfe gerustet hinaus. So erzahlen sie; vor di'eser Uber- 
lieferung aber ist die fruhere Uberlieferung in vielen Er- 
klarungen befolgt und auch wahrscheinlicher; darum ist T 
sie anzunehmen. — Sie aber meinten, zur Abendzeit wiir- 
den sie ausziehen. 

Zu dieser Zeit verweilte der Erhabene zu Savatthi. 

Als er zur Zeit der Morgendammerung die Welt betrachtete, 
sah er, wie jene zum Kampf bereit ausziehen wolltcn. Da 
er dies bemerTcte, Oberlegte er; ,,‘Wenn ich dorthin gehe, 
wird da dieser Streit zur Ruhc konimen oder nicht?", und 
er erkannte: „Ich werde, wenn ich dorthin komme, um 
den Streit zu schlichten drei Jatakas erzahlen; dann wird 
der Streit auihdren. Dann werde ich zur Beleuchtung der 
Eintracht zwei Jatakas erzahlen und das Attadanda-Sutta^) 
verkiindigen. Wenn sie diese Verkundigung gehort haben, 
werden die Bewohner der beiden Stadte je dritthalbhundert 
Jtinglinge zu inir bringen und ich werde sie zur Aufnahme 
in den Orden veranlassen; es wird eine grofie Versamm- 
lung werden." 

Nachdem er diesen Entschlufi gefafit, besorgte er seine 
Korperpflege und machte dann zu Savatthi seinen Almosen- 
gang. Als er von seinem Almosengang zuruckgekehrt war, 
verliefi er zur Abendzeit sein duftendes Gemach; ohne je- 
mand etwas davon zu sagen, nahm er selbst Almosenschale 
und Obergewand mit und setzte sich zwischen den beiden 
Heeren in der Luft schwebend mit gekreuzten Beinen 
nieder. Und da er sah, dafi dies dazu diene sie in Be- 
sttlrzung zu bringen, entsandte er, um Finsternis zu ver- 
ursachen, dunkle Strahlen von seinen Haaren; dann zeigte 


*) Dies Lehrstuck steht im Sutta-Nipata, bei Fausboll, S 173. 
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er sich ihnen in ihrer Besturzung und entsandte sechs- 
farbige Buddhastrahlen i). 

Als die Bewohner von Kapilavatthu den Erhabenen 
sahen, dachten sie; „Der Meister, der alteste unserer Ver- 
wandten-), ist gekoinmen; hat er gesehen, dafi wir die 
Pflicht haben zu straiten?" Da kam ihnen folgender Ge- 
danke: „Es ist fur uns nicht moglich, nachdem der Meister 
gekommen ist, auf den Kdrper eines anderen einen Speer 
zu schleudern; die Bewohner von Koliya sollen uns toten 
Oder braten!" Und sie warfen dieWaffen weg. Auch die 
Bewohner von Koliya taten ebenso. 

Darauf stieg der Erhabene herab und setzte sich an 
einem entzuckenden Platze auf einer Sandbank auf dem 
hergerichteten herrlichen Buddhasitze nieder, in unvergleich- 
licher Buddhaherrlichkeit erstrahlend. Auch die Konige 
setzten sich nieder, nachdem sie ihm ihre Verehrung be- 
zeigt. Darauf fragte sie der Meister, obwohl er es wufite; 
„Warum seid ihr gekommen, ihr Gro6k6nige'’)?“ Diese 
antworteten: „Ehrwurdiger Herr! Nicht um den Flufi zu 
sehen oder uin uns darin zu ergehen , sondern wir sind 
gekommen um an diesem Orte eine Schlacht auszufechten." 
Der Meister fragte weiter: „Weswegen habt ihr Streit, ihr 
GrofikSnige?" „Wegen des Wassers, Herr.“ „Was ist 
das Wasser wert, ihr GroBkonige?" „Wenig, Herr." „Was 
ist denn das Land wert, ihr GroBkonige?" „Es ist un- 
schatzbar, Herr." „Was sind die Edlen wert?" ),Die 
Edlen sind unschatzbar, Herr." Jetzt sprach der Meister: 
„Warum wollt ihr wegen des wenig wertvollen Wassers 
sehr wertvolle Edle vemichten?", und fuhr fort: „Im Streit 
ist keine Befriedigung. Infolge eines Streites, ihi Grofi- 
kbnige, wurde eine Baumgottheit mit Hafi gegen einen 
schwarzen LOwen erfiillt und dieser HaB blieb fur drei 
ganze Weltalter." Und er erzahlte das Phandana-Jataka^). 

Dann sprach er weiter: „Ihr GroBkonige, man darf 
einem anderen nicht folgen. So folgten der Rede eines 
einzigen Hasen die Scharen der VierfiiBler in dem drei- 

Vgl. damit die ahnliche Schilderung im Jataka 74; Band I, 

S. 311. 

Buddha stammt von den Sakiyas von Kapilavatthu und gilt 
als der angesehenste der Familie. 

") Im Text steht, wie so oft (z. B. im vorigen Jataka) auch 
bei der Anrede an mehrere dcr Singular. 

Jataka 475; ubersetzt Band IV, S. 244—249. 



tausend Meilen weit sich erstreckenden Himalaya und 
sprangeii in den Ozean. Datum darf man einem andern 
nicht folgen.“ Und er erzahlte ihnen das Daddabha-Jataka^). 
Darauf sagte er: „Ihr Grofikonige, manchmal sieht auch 
ein Schwacher die Schwachen eines Starken , manchmal 
auch der Starke die des Schwachen. Selbst ein Wachtel- 
vogel hat so einen grofien Elefanten get6tet.“ Und er er- 
zahlte das Latukika-Jataka-). 

Nachdem er so zur Schlichtung des Streites die drei 
Jatakas erzahlt hatte, erzahlte er, uni die Eintracht zu be- 
leuchten, noch zwei Jatakas. Er sagte namlich: „Von Ein- 
trachtigen, ihr Grofikonige, vermag niemand einen Fehler 
zu sehen“, und erzahlte das Rukkhadhamma-Jataka^); dann 
sprach er; „Bei den Eintrachtigen, ihr Grofikonige, konnte 
niemand einen Mangel entdecken; als sie aber miteinander 
stritten, brachte sie ein junger Jager ums Leben und nahm 
sie mit fort; im Streit liegt keine Befriedigung." Und er 
erzahlte das Vattaka-Jataka^). Nachdem er so diese ffinf 
Jatakas erzahlt hatte, verkiindete er zum Schlusse das Atta- 
danda-Sutta. 

Hocherfreut sprachen nun die KSnige: „Wenn der 
Meister nicht gekommen ware, batten wir einander getdtet 
und einen Strom Blutes zum Fliefien gebracht. Durch den 
Meister wurde uns das Leben gerettet. Wenn aber der 
Meister das hausliche Leben beibehalten hatte, so ware 
die Herrschaft uber die vier Erdteile, von den zweitausend 
Inseln umgeben, in seine Hand gekommen. Viel tausend 
Sohne hatte er erhalten und er hatte eine Umgebung von 
Edlen. Diese Herrlichkeit jedoch gab er auf, betatigte die 
Weltflucht und gelangte zur volligen Erleuchtung. Auch 
jetzt soil er hier verweilen mit seiner Umgebung von Ed- 
len." So gaben ihin die Bewohner der beiden Stadte je 
dritthalbhundert Junglinge. Der Erhabene nahm sie in den 
Orden auf und begab sich dann nach dem grofien Walde; 
und vom nachsten Tage an machte er, von ihnen umgeben, 
in den beiden Stadten, einmal in Kapilapura^) und einmal 
in der Stadt Koliya, seinen Almosengang. Die Bewohner 
der beiden Stadte bereiteten ihm grofie Ehrung. 

h Jataka 322; iibersetzt Band III, S. 85—89. 

■"j Jataka 357; iibersetzt Band III, S. 191—194. 

“) Jataka 74; ubersetzt Band I, S. 311—3^4, 

*) Damit ist das sonst Sammodamana-Jataka genannte Jataka 33 
gemeint; ubersetzt Band I, S. 146—148. 

*) Ein anderer Name fur Kapilavatthu. 
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Weil aber die Junglinge aus Ehrfurcht vor deml-ehrer 
und nicht nach ihrem eigenen Wunsche Monche geworden 
waren, befiel sie Unzufriedenheit. Auch ihre fruheren 
Frauen schickten ihnen, uni Unzufriedenheit in ihnen zu 
erregen, Briefe mit den und den Worten; so wurden sie 
noch weit unzufriedener. 

Als der Erhabene beim Nachdenken ihre Unzufrieden- 
heit erkannte, uberlegte er: „Diese Mdnche, die mit einem 
Buddha, wie ich es bin, zusammenwohnen, sind unzufrieden ; 
welch eine Art von Lehrverkiindigung ware fur sie 
passend?" Dabei stieg vor seinem geistigen Auge die Ku- 
nala-Unterweisung auf. Da kam ihm folgender Gedanke: 
„Ich werde diese Monche nach dem Himalaya fuhren, ihnen 
dortdurch dieErzahlung von Kunala denFehler des weiblichen 
Geschlechts verkundigen und ihnen so ihre Unzufrieden- 
heit nehmen; dann werde ich ihnen den Weg zur Bekeh- 
rung zeigen.“ Zur Vormittagszeit kleidete er sich an und 
machte mit Almosenschale und Obergewand seinen Alraosen- 
gang in Kapilavatthu. Nach dein Mahle, als er vom Al- 
mosengang zuruckgekehrt und die Zeit des Essens voruber 
war, wandte er sich an die funfhundert Mbnche und fragte 
sie: „Ihr MSnche, habt ihr schon das liebliche Himalaya- 
Gebirge gesehen?“ wNein, noch nicht, Herr,“ war die 
Antwort. „Wollt ihr aber im Himalaya herumwandeln?“ 
fragte er weiter. Sie eru'iderten: „Herr, wir besitzen keine 
Zauberkraft; wie kSnnten wir dorthin kommen?" Der 
Meister versetzte: „Wenn aber einer euch mit sich dort- 
hin nahme, wurdet ihr da hingehen?" „Ja, Herr," ant- 
worteten sie. 

Darauf nahm sie der Meister alie durch seine Zauber- 
kraft mit sich, flog in die Luft empor und begab sich nach dem 
Himalaya. Als ob er an der Flache des Himmels stande, 
zeigte er ihnen in dem reizenden Himalaya-Gebirge die 
verschiedenen Berge, wie den Goldberg, den Edelsteinberg, 
den Scharlachberg, den schwarzen Berg, den Tafelberg 
und den Kristallberg; dann die funf grofien Stromei); den 
Kannamundika, den Rathakara, Sfhappapata, Chaddanta, 
Tiyaggala, Anotatta und den Kunalasee, die sieben Seen. 
Der Himalaya namlich ist gro6, funihundert Yojanas hoch 
und dreitausend Yojanas lang. Diese ganze entzuckende 
Gegend zeigte er ihnen durch seine ubernaturliche Macht. 


*) Als diese w^erden meist bezeichnet: Ganges, Dschamna, 
Aciravatl, Sarabha und Mahl. 
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Auch zeigte er ihnen die doit errichteten Wohnungen so- 
wie die VierfuBler, die Lowen, Tiger, Elefanten u. dgl. 
an einem Orte; ebendaselbst auch die Einsiedeleien und 
andere entziickende Platze, mannigfache Baume, die Blumeii 
und Friichte trugen, verschiedenartige Vogelscharen und 
Blumen, die im Wasser und am Lande wuchsen. Auf der 
Ostseite des Himalaya zeigte er ihnen eine Goldebene, auf 
der Westseite eine Scharlachebene. Sobald sie aber diese 
reizenden Dinge gesehen hatten, horte bei jenen Mbnchen 
die sinnliche Lust nach ihren fruheren Frauen auf. 

Darauf stieg der Meister mit diesen Monchen aus der 
Luft herab. Auf der Westseite des Himalaya, auf einer 
felsigen Flache von sechzig Yojanas unter einem sieben 
Yojanas iiberschattenden Salabaum, der ein ganzes Welt- 
alter dort stand, auf der drei Yojanas umfassenden Mano- 
sila-Ebene^) setzte er sich nieder, umgeben von den 
MSnchen, indem er sechsfarbige Buddhastrahlen aussandte 
wie die glanzende Sonne, wenn sie aus dem Schofie des 
Meeres hervorbricht. Indem er seine sufie Stimme erhob, 
sprach er zu den MOnchen: „Ihr MSnche, fragt nach etwas, 
das ihr in diesem Himalaya noch nicfat gesehen habt.“ In 
diesem Augenblicke kamen zwei bunte Kuckucke, die einen 
Stab an beiden Enden in ihrem Schnabel trugen und in 
der Mitte ihren Herrn sich hatten niedersetzen lassen, dutch 
die Luft geflogen; acht bunte Kuckucke flogen vor ihnen 
her, acht hinter ihnen, acht zur rechten, acht zur linken 
Seite, acht darunter, acht daruber, die ihnen Schatten 
machten. So flogen sie durch die Luft, indem sie den 
bunten Kuckuck umringten. Als die Monche diese Vogel- 
schar sahen, fragten sie den Meister: „Was sind dies denn 
fiir Vogel, Herr?“ Der Meister antwortete: „Ihr Mbnche, 
das ist eine alte Tradition von mir. Nach der von mir 
aufgestellten Uberlieferung umringten sie fruher so mich. 
Damals jedoch war diese Vogelschar grofi, dreieinhalb- 
tausend Vogelmadchen umringten mich. Allmahlich aber 
verringerte sich die Schar und ist jetzt so klein geworden.“ 
Darauf fragten die Monche; „In einem wie gestalteten Walde 
aber, Herr, umringten Euch diese Vogelmadchen?" Der 


Es konnte auch heifien: die Vierfufiler die sich dort 

Wohnungen gemacht hatten. 

-) Wortlich „die rote, Scharlach-Ebeiie"; hier auf die kurz 
vorher erwahnte Ebene im Westen bezogen, sonst die am 
haufigsten erwahnte Ebene im Himalaya. 
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Meister antwortete ihnen: „Horet also zu, ihr Monche!" 
Er betatigte die Erinnerungskraft und sprach, um es zu er- 
klaren, indem er folgende Begebenheit aus der Vergangen- 
heit erzahlte. 

So wird erzahlt, so wird vemommen; In einer 
Gegend, wo der Boden alle Krauter trug, die mit den 
Kranzen mannigfacherBlumen bestreut war, diebelebtwar 
von Elefanten, Gayal-Ochsen, Buffeln,Ruru-GazeIlen, Yak- 
ochsen, Pasada-Gazellen, Rhinozerossen, Elchhirschen, 
Lowen, Tigern, Panthern, Baren, Wolfen, Hj^anen, 
Ottern, Kadali-Antilopen, Katzen und langohrigen Hasen, 
bewohnt von dichtgedrangten Mengen grofier Elefanten- 
familien und Elefantenscharen, besucht von Issa-Ga- 
zellen, Sakha-Gazellen, Sarabha-GazeUen, Eni-Hirschen, 
Windgazellen und Pasadagazellen, von Keen und ver- 
schiedenartigen Damonen, bedeckt mit zarten Sprossen 
tragenden, hochragenden, Blilten an den Spitzen haben- 
den, viele Fu6 weit ausgebreiteten Pflanzen, durchtont 
von hundert frbhlichen Vogelarten, wie Seeadlern, 
Wachteln, Elefantenvogelni), Pfauen, Parabhntas, Fa- 
sanen, Celavakas, Bhimkaras und Kuckucken, geschmiickt 
und bedeckt von hundert Arten von Mineralien, wie 
Collyrium, roteni Arsenik, gelbem Auripigment, Schar- 
lach, Gold und Silber: 

In einein solch lieblichen Walde wohnte ein VYgel 
namens Kunala, iiberaus bunt, mit iiberaus bunten Fe- 
dern bedeckt; dieser Kunala-Vogel aber hatte dreieinhalb- 
tausend Frauen, dienende Vogelmadchen. Zwei Vogel- 
madchen nun nahmen ein Stuck Holz in den Schnabel, 
liefien den Kunala-Vogel sich darauf setzen und flogen 
mit ihm in die Hohe, indem sie dachten: „Da6 nur 
nicht diesen Kunala-Vogel bei der Lange des Weges 


*) Eine Geierart mit Schnabeln, die die Form von Elefanten- 
riisseln haben. 
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die Ermudung iiberwaltige!" Fiinfhundert Vogelmad- 
chen flogen imraer unter ihm her, indem sie dachten: 
„Wenn dieser Kunala-Vogel von seinem Sitze herunter- 
fallt, so warden wir ihn mit den Flugeln auffangen.“ 
Fiinfhundert Vogelmadchen flogen immeriiber ihm her, da- 
mit den Kunala-Vogel nicht die Hitze versenge. Fiinfhun- 
dert Vogelmadchen flogen auf seinen beiden Seiten, damit 
den Kunala-Vogel nicht die Kalte oder die Hitze oderGras 
Oder Staub oder Wind oder Urin bertihre. Fiinfhundert 
Vogelmadchen flogen immer vor ihm, indem sie dachten; 
„Dafi diesem Kunala-Vogel nicht Rinderhirten oder Vieh- 
hirten oder Grassammler oder Holzsammler oder Wald- 
arbeiter mit einem Sttick Holz oder einer Scherbe oder 
mit der Hand oder mit einem Erdklumpen oder mit 
einem Stocke oder mit einem Speer oder mit Sand 
einen Streich versetzen, dafi nicht dieser Kunala-Vogel 
mit Gestrupp oder Schlingpflanzen oder BSumen oder 
Saulen oder starken anderen Vogeln zusammengerate." 
Fiinfhundert Vogelmadchen flogen hinter ihm drein, die 
mit milden, sanften, lieblichen, siifien Worten mit ihm 
sprachen, damit nicht dieser Kunala-Vogel auf seinem 
Sitze unzufrieden werde. Funfhundert Vogelmadchen 
flogen hierhin und dorthin und brachten verschieden- 
artige Friichte von mannigfachen Baumen herbei, da- 
mit nicht der Kunala-Vogel durch Hunger bedriickt 
werde. So brachten die Vogelmadchen diesen Kunala- 
Vogel von Park zu Park, von Garten zu Garten, von 
einem FluBufer zum andern, von einer Bergspitze zur 
andern, von einem Mangowald zum andern, von einem 
Rosenapfelbaumwald zum andern, von einem Brotfrucht- 
baumwald zum andern, von einer Kokosnufipflanzung 
zur andern mit grofier Schnelligkeit, damit er sich daran 
erfreue. Wenn aber so der Kunala-Vogel von diesen 
Vogelmadchen den Tag iiber umgeben gewesen war so 
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zeigte er doch seine Unzufriedenheit mit folgenden 
Worten; „Geht zugrunde, ihr Niedrigen, vergeht, ihr 
Niedrigen, ihr Verraterinnen, ihr Undankbaren, ihr 
Leichtsinnigen, die ihr das an euch Getane nicht ver- 
geltet, die ihr wie der Wind hingeht, wohin ihr woUt!" 

Nach diesen Worten aber fugte er hinzu ; „ So, ihr MSnche, 
kannte ich auch als Tier der Weiber Undankbarkeit, ihren 
Reichtum an Listen, ihren schlechten Wandel, ihr ubles 
Benehmen. Auch damals blieb ich nicht in ihrer Gewalt, 
sondem brachte sie im Gegenteil in ineine Gewalt." Nach- 
deni der Meister mit diesen Worten jenen Monchen ihre 
Unzufriedenheit genoinmen, schwieg er still. 

In demselben Augenblick kamen zwei schwarze Kuckucke, 
die ihren Herrn auf einem Stabe trugen, sowie je vier an- 
dere unten und auf der andem Seite fliegend an diesen 
Ort. Auch als die Monche diese sahen, fragten sie den 
Meister danach. Der Meister antrvortete: „Fruher, ihr 
Monche, war mein Freund, Punnamukha mit Namen, ein 
koniglicher Kuckuck; dies ist die von ihm begriindete Tra- 
dition." Und da ihn die Monche auf dieselbe Weise wie 
oben fragten, sprach er; 

Im Osten dieses Hinialaj’a, des Konigs derGebirge, 
sind Fliisse, die auf einem sehr hiibschen und anmutigen 
Berge entspringen und die griin dahinflieBen. Dort an 
einer Stelle, wo blauer Lotos, weifier Lotos, Wasserlilien, 
hundertblattriger Lotos duftig im Kreise emporgewachsen 
war, wo feiner Duft herrschte und es hiibsch und hell 
war; in einem Walde, der aus einer Menge von Kura- 
vakas^), Mucalindas , Ketakas, Cetasas, Vajulas, Punna- 
gas, Vakulas, Tilakas, Piyakas, Hasanas, Salabdumen, 
Salalas, Campakas, Asokas, Schiangenbaumen, Tiritis, 
Bhujapattas, Loddas und Sandelholzbaumen bestand, in 

*) Die vielen Baum- und Pflanzennamen, die hier folgen, alle 
naher zu bestimmen, hat keinen Zweck und ist auch teihveise 
nicht mdglich, da bei den me'st mehrere Zeilen umfassenden Kom- 
posita oft nicht einmal die Art der Zerlegung in einzeine WOrter 
feststeht. 

Dutoit, Jatakam. V. 
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einem Dickicht, das aus Kala-Pflanzen, Galus, Lotos. 
Piyaiigus, Gdtterbaumen und Cocas zusaminengesetzt war, 
das Kranze und Girlanden von Kakudhas, Kutajas, Am- 
koias, Kaccikaras, Kannikaras, Kanaveras, Korandas, Ko- 
vilaras, Kinisukas, Yodhivanas, Mallikas, Manaiiganas, Ma- 
navajjas, Bhandis, Suruciras und Bhaginis trug, an einem 
One, der geschmuckt und ausgestattet war mit wildem 
Jasmin, inlt nach Honig duftenden Dhanukarikas, Tails, 
Satagaras, Usiras, Kotthakacchas, der bedeckt war init den 
Stammen und den wohlabgeinessenen Zweigen von Ati- 
muttaka-Schlingpflanzen, der durchtont war von Schwa- 
nen, Enten, Gansen und Wildenten; an einem Orte, der 
bewohnt war von Scharen von Asketen und Btifiern, 
die die ubernatilriichen Krafte in Vollendung besafien, 
der belebt war von hohen Gottern, Halbgottern, Da- 
monen, Geistern, himmlischen Musikanten, Feenwesen 
und grofien Schlangenwesen: 

In einem soldi en lieblichen W aide also wobnte einst 
ein koniglicber 1) Kuckuck, Punnamukha mit Namen; 
dieser besaB eine uberaus siifie Stimme und sein Auge 
war belter wie das Auge von einem, der vor Freude 
trunken ist. Aucb dieser konigliche Kuckuck Punna- 
mukha hatte dreieinhalbtausend Frauen, dienende Vogel- 
madchen. Zwei Vogelmadchen nahmen ein Stiick Holz 
in den Schnabel, liefien den koniglichen Kuckuck sich 
daraufsetzen und flogen mit ihm in die Kobe, indem sie 
dachten; „Da6 nur nicht diesen kbniglichen Kuckuck 
Punnamukha bei der Lange des Weges die Ermudung 
tiberwaltige!" Funfhundert Vogelmadchen flogen iinnier 
unter ihm her, indem sie dabei dachten; „Wenn dieser 
konigliche Kuckuck Punnamukha von seinem Sitze 

M Pali „phussa“. Es bedeutet da?- oberste, beste; vgl. den 
haufig vorkommenden Ausdruck „Phussa-Wagen“. 
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herunterfallt, so werden wir ihn mit den Fliigeln auf- 
fangen.“ Funfhundert Vogelmadchen flogen immer iiber 
ihm her, damit den koniglichen Kuckuck Punnamukha 
nicht die Hitze versenge. Funfhundert Vogelmadchen 
flogen auf seinen beiden Seiten, damit den koniglichen 
Kuckuck Punnamukha nicht dieKalte oder die Hitze oder 
Gras oder Staub oder Wind oder Urin beriihre. Funf- 
hundert Vogelmadchen flogen immer vor ihm her, indem 
siedabei dachten: „Da6 diesen koniglichen Kuckuck Pun- 
namukha nicht Rinderhirten oder Viehhirten oder Gras- 
sammler oder Holzsammler oder Waldarbeiter mit einem 
Stiick Holz oder einer Scherbe oder mit der Hand oder 
mit einem Erdklumpen oder mit einem Stocke oder 
mit einem Speere oder mit Sand einen Streich ver- 
setzen, dafi nicht dieser kbnigliche Kuckuck Punna- 
mukha mit Gestrupp oder Schlingpflanzen oder Bau- 
men oder Saulen oder mit anderen starken Vogeln zu- 
sammengerate." Funfhundert Vogelmadchen flogen 
hinter ihm drein, die mit milden, sanften, lieblichen, 
siifien Worten zu ihm redeten, damit nicht der konig- 
liche Kuckuck Punnamukha auf seinem Sitze unzu- 
frieden werde. Funfhundert Vogelmadchen flogen hier- 
hin und dorthin und brachten mannigfache Friichte von 
verschiedenartigen Baumen herbei, damit nicht der 
konigliche Kuckuck Punnamukha durch Hunger gequalt 
werde. So brachten die Vogelmadchen diesen konig- 
lichen Kuckuck Punnamukha von Park zu Park, von 
Garten zu Garten, von einem FluBufer zum andern, 
von einer Bergspitze zur andern, von einem Mango- 
wald zum andern, von einem Rosenapfelbaumwald zum 
andern, von einem Brotfruchtbaumwald zum andern, 
von einer Kokosnufipflanzung zur andern mit groBer 
Schnelligkeit, damit er sich daran erfreue. Wenn aber 
so der kbnigliche Kuckuck Punnamukha \mn diesen 

29 * 
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Vogelmadchen den Tag iiber umgeben gewesen war, 
da lobte er sie mit folgenden Worten; „Gut, gut, ihr 
Schwestern! So, ihr Schwestern, pafit es sich fiir euch 
Tochter aus edlen Familien, dab ihr eurem Gemahl 
dient ! “ 

Es kam aber der konigliche Kuckuck Punnamukha 
zu dem Kunala-Vogel hin und es sahen die dem Ku- 
nala- Vogel dienenden Vogelmadchen den konighchen 
Kuckuck Punnamukha. Als sie ihn von feme heran- 
kommen sahen, gingen sie zu dem konighchen Kuckuck 
Punnamukha hin und sprachen darauf zum konighchen 
Kuckuck Punnamukha: „Lieber Punpamukha , dieser 
Kunala-Vogel ist allzu streng und gebraucht zu strenge 
Worte; vielleicht kbnnten wir durch deine Bemuhung 
von ihm ein liebes Wort erhalten.“ Er erwiderte: 
„ Vielleicht, ihr Schwestern," und begab sich zu dem 
Kunala-Vogel. 

Nachdem er sich mit ihm begrhfit hatte und neben 
ihm safi, da sagte der konigliche Papagei Punnamukha 
so zu dem Kupala-Vogel: „Warum hast du, Freund 
Kunala, gegen deine edelgeborenen, aus guter Familie 
stammenden Frauen, die gegen dich so freundlich sind, 
ein so unfreundliches Benehmen? Auch wenn die 
Frauen unlieb reden, Freund Kunala, mu6 man liebens- 
wiirdig mit ihnen sprechen; wieviel mehr aber, wenn 
sie selbst lieb reden?" Nach diesen Worten aber schalt 
der Kunala-Vogel folgendermafien den konighchen 
Kuckuck Punnamukha: „Gehe zugrunde, Freund, du 
Niedriger, Gemeiner; vergehe, Freund, du Niedriger, 
Gemeinerl Wer ist so klar wie du, dafi du von den 
Weibern darum gebeten wurdest^)?" Als aber der 


h Der Sinn kann auch etwas anders sein. Eine Handschrift 
hat „jayajitena“, „von den Weibern besiegt". 
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konigliche Kuckuck Punnamukha diesen Tadel erfuhr, 
zog er sich wieder von diesem Orte zuriick. 

In der Folgezeit aber befiel bald darauf den konig- 
lichen Kuckuck Punnamukha eine schwere Krankheit, 
die rote Ruhr. Es entstanden lastige Schmerzen, die 
ihn dem Tode nahe brachten. Da kam nun den Vogel- 
madchen, die dem Kuckuck Punnamukha dienten, fol- 
gender Gedanke; „Krank ist dieser konigliche Kuckuck 
Punnamukha; vielleicht kann er wieder von dieser 
Krankheit genesen" ; sie liefien ihn aUein ohne Gefahr- 
ten zuruck und begaben sich zu dem Kunala-Vogel. 

Es sah aber der Kunala-Vogel die Vogelinadchen 
von feme kommen, und da er sie sah, sprach er 
folgendermafien zu den Vogelmadchen: „Wo ist aber 
euer Gemahl, ihr Niedrigen?" Sie antworteten: „Krank, 
lieber Kunala, ist der konigliche Kuckuck Pupnamukha; 
vielleicht kann er von dieser Krankheit wieder genesen. ‘‘ 
Nach diesen Worten schalt der Kunala-Vogel folgender- 
mafien die Vogelmadchen: „Geht zugrunde, ihr Nied- 
rigen; vergeht, ihr Niedrigen, ihr Verraterinnen, ihr Un- 
dankbaren, ihr Leichtsinnigen, die ihr das an euch Ge- 
tane nicht vergeltet, die ihr wie der Wind hingeht, wo- 
hin ihr wollt!“ Er begab sich selbst zu dem konig- 
lichen Kuckuck Punnamukha und sprach, als er zu ihm 
gekommen war: „He, Freund Punnamukha?" Dieser er- 
widerte: „He, Freund Kunala?" Darauf umfafite der 
Kunala-Vogel den koniglichen Kuckuck Punnamukha 
mit seinen Fliigeln und mit seinera Schnabel, hob ihn 
empor und gab ihm mannigfache Heilmittel zu trinken; 
dadurch horte bei dem koniglichen Kuckuck Punnamukha 
die Krankheit wieder auf^). 

Dieser Teil ist wie der entsprechende erste Abschnitt von 
dem Kommentator erklart, als wenn er in Versen abgefafit ware. 
Auch das Zitat am Beginn des Jataka ist dem Anfang der Er- 
zahlung, nicht wie sonst stets der ersten Strophe entnommen. 
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Als er aber gesund geworden war, kamen auch 
die Vogelmadchen wieder herbei. Nachdem der Kunala 
den Puimamukha einige Tage lang Waldfriichte hatte 
verzehren lassen und dieser wieder zu Kraften ge- 
kommen war, sprach er zu ihm; „Freund, du bist jetzt 
wieder gesund. Wohne du wieder mit deinen Diene- 
rinnen zusammen ; auch ich werde an meinen Wohnort zu- 
rlickkehren." Doch jener erwiderte ihm: „Diese haben 
mich, als ich schwer krank war, verlassen und sind 
davongelaufen; inich verlangt nicht nach diesen Ver- 
raterinnen." Als dies das groBe Wesen horte, sagte es: 
„Darum, Lieber, werde ich dir die Schlechtigkeit der 
Weiber verkundigen'* ; es nahm den Punnamukha mii 
sich, ftihrte ihn auf der Seite des Himalaya nach der 
Manosila-Ebene und setzte sich am Fufie eines sieben 
Meilen iiberschattenden Salabaumes auf einen Sitz von 
rotem Arsenik. Zu seiner Seite setzte sich Punna- 
mukha init seinem Gefolge. 

Im ganzen Himalaya erscholl jetzt der Ruf der 
Gotter; „Heute wird der Vogelkonig Kunala ini Hima- 
laya auf einem Sitze aus rotem Arsenik mit Buddha- 
Anmut die Wahrheit verkundigen; horet auf ihn.“ Als 
dies durch die gegenseitige Verkundigung die Gotter 
der sechs Kania-WeltenB erfahren batten, versammel- 
tcn sie sich in noch grofierer Anzahl; auch viele Nagas, 
•Suppannas und Geier*) sowie die Gotter im Walde '') 
I'iefen diese Begebenheit aus. Damals wohnte ein 
Geierkonig namens Ananda*) umgeben von zehn- 

M Gemeint sind die sechs niederen Gotterwelten, die dem 
Kama, der .Sinnenlust, noch unterworfen sind, im Gegensatz zu 
den Brahmavvelten , die ubersinnlich sind. 

■’) Gemeint sind wohl die Garudas, eine gottliche Vogelart- 
Die Gotter, die in einzelnen Baumen u. dgl. wohnten. 

') .Sonderbarerweise derselbe Name wie der von Buddhas 
treuem Gefahrten; das Wort bedeutet „Freude“. 
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tausend Geiern auf dem Geiersberg; als auch dieser 
den Larm horte, dachte er: „Ich will die Wahrheit 
horen“, kam mit seinem Gefolge herbei und setzte sich 
zur Seite. Auch Narada, ein die fiinf Erkenntnisse be- 
sitzender Asket, der von zehntausend BiiBern umgeben 
im Himalayagebirge wohnte, horte diese Verkiindigung 
der Ghtter. Er dachte; „Mein Freund Kunala wird die 
Untugend der Frauen verkilndigen; auch mir kommt 
es zu, diese Unterweisung anzuhoren" ; mit tausend As- 
keten begab er sich durch seine Wunderkrait dorthin 
und setzte sich ihm zur Seite nieder. Es war eine grofie 
Versammlung wie eine Versammlung zum Anhoren der 
Predigt des Buddha. Darauf erzahlte das grofie Wesen 
eine durch die Einsicht der Erinnerung an seine fruhe- 
ren Existenzen von ihm gesehene, die Schuld der Wei- 
ber erklarende Geschichte aus einem fruheren Leben, 
indem er dabei den Punnamukha zum pershnlichen 
Zeugen nahm. 

Um dies zu verktindigen, sprach der Meister: 

Darauf also sprach der Kunala-Vogel zu dem konig- 
lichen Kuckuck Punnamukha, als dieser von der Krank- 
heit wieder genesen und noch nicht lange wieder ge- 
sund war, folgendermafien: 

Gesehen wurde von mir, Freund Punnamukha, 
Kanha, die zwei Vater hatte und funf Gatten, deren 
Herz aber in einen sechsten Mann verliebt war und 
zwar in einen verstiimmelten Krilppel. Es gibt aber 
dafur noch folgenden Vers: 

„Doch ivjjuna, Nakula, Bhimasena, 

Yudhitthila und Konig Sahadeva, 

diese fiinf Gatten hat die Frau betrogen 

und trieb mit dem verwachs’nen Zwerge Boses." 

Gesehen ward von mir, Freund Punnamukha, die 
Asketin Saccatapavl, die inmitten eines Leichenfeldes 
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wohnte und immer nur das vierte Mahl zu sich nahni; 
sie tried mit einem jungen Juwelier Unzucht. Gesehen 
ward von mir, Freund Punnamukha, Kakati'), die 
Fiirstin, die inmitten des Ozeans wohnte, die Gemahlin 
des Venatey3'a; sie tried mit Natakuvera Unzucht. Ich 
sah auch, Freund Punnamukha, die schonhaarige Ku- 
rahgavi, die den Elakamara liebte und dabei mit Cha- 
lahgakumara und DhanantevasI Unzucht trieb. Auch 
das habe ich erkannt; die Mutter Brahmadattas-) ver- 
liefi den Konig von Kosala und trieb mit Pahcalacanda 
Unzucht. Diese und andere trieben Unzucht; darum 
vertraue ich den Weibern nicht noch lobe ich sie. Wie 
die Erde, die sich an allem gleichmafiig erfreut, die 
alien Schatze gibt, die dem einen wie dem andern eine 
Zuflucht bietet, die alles ertrhgt, nicht zitternd, unbe- 
weglich, so sind auch die Frauen; ihnen darf ein Mann 
nicht vertrauen. 

Gleich wie der Lowe, der sich nahrt von Blut und 

Fleisch, 

das wilde Raubtgetier mit den fiinf Tatzen ^), das 

verzehrt sein Opfer und sich andre zu verletzen 

freut, 

so sind die Weiber; nicht vertrau’ ihnen der Mann. 

Furwahr, Freund Punnamukha, dies sind keine 
Huren, Dirnen und StraBenlauferinnen, dies sind keine 
leichtfertigen Weiber, sondern Morderinnen sind diese 
ebenso wie Huren, Dirnen und Strafienlauferinnen. Wie 
Rauber sind sie mit ihren geflochtenen Locken , wie vergif- 
teter Branntwein, wie Kaufleute, die sich selbst anpreisen, 

Vgl. Jataka 327; ubersetzt Band III, .S. 103— 105. Vgl. auch 
Jataka 360, ebenda S. 205 — 209, 

-) Ich nehme die Emendation von Francis an „mata ohaya 
Kosalarajanarn". 

‘1 Als funfte ist sein Rachen gemeint. 
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sie sind gewunden wie ein Antilopenhom, falscbzilngig^j 
wie eine Schlange, verschlossen wie eine Hohle, schwer 
zu fiillen we die Holle, schwer zu befriedigen wie eine 
Damonin, alles mit sich reifiend wie der Todesgott 
Yama, alles verzehrend wie eine Flamiiie, alles mit sich 
treibend wie ein FluB, nach Belieben iiberall hingehend 
wie der Wind, keinen Unterschied machend wie der 
Neru-j, immer fruchttragend wie ein Giftbaum. Es gibt 
aber darilber auch noch folgende Verse: 

„So wie ein Dieb, wie gift’ger Branntwein, 
so wie ein Kaufmann, welcher prahlt, 
gewunden wie Gazellenhorner 
und doppelzungig wie die Schlange, 

verschlossen wie die tiefe Hohle, 
schwer auszufiillen wie die Hblle, 
unbefriedigt wie die Damonin, 
wie Yama alles mit sich ziehend, 

wie eine Flanim', ein FluB, ein Wind, 
wie Neru, ein gemeinsam Schiff, 
wie ein Giftbaum: auf fiinffach" Art 
vernichten sie im Haus das Gut, 
die Schiitze bringen durch die Weiber.“ — 

Ehedem^) namlich nahni Brahraadatta, der Konig 
von Kasi, mit Heer und Wagen das Konigreich Kosala 
ein und totete den Konig von Kosala. Dessen erste 
Gemahlin, die schwanger war, nahm er mit sich nach 
Benares und machte sie zu seiner ersten Gemahlin. In 


*) Nach einer anderen Lesart „doppelzungig“. 

Vgl, Jataka 379 (Band III, S. 268—279). Der Neru-Berg be- 
btrahlt alle Wesen gleichmaBig mit goldenem Schimmer. 

9 Im Texte ist diese und die folgenden Erzahlungen in den 
Kommentar gezogen, wie iiberhaupt im ganzen Jataka die Ver- 
teilung der einzelnen Bestandteile Schwierigkeiten macht. 
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der Folgezeit gebar sic eine Tochter; der Konig selbst 
aber hatte von sich aus weder eine Tochter noch einen 
Sohn. Darum sagte er erfreut; „Liebe, hufiere einen 
Wunsch!" Sie nahm dies an, hob aber ihren Wnnsch 
auf. Der jungen Prinzessin aber gab man den Namen 
Kanha (= die Schwarze). 

AIs sie herangewachsen war, sagte ihre Mutter zuihr: 
„Meine Tochter, dein Vater hat dir einen Wunsch ge- 
wahrt. Ich nahm ihn an und hob ihn auf; wahle du 
dir etwas, das dir gefa)lt“ Die Tochter erwiderte; „Es 
gibt nichts, was ich nicht habe. Um mir einen Gatten 
zu wahlen, lasse jnich selbst die Wahl treffen." So 
sagte sie zu ihrer Mutter unter Preisgebung des Schani- 
gefuhls, da sie r’oll sinnlicher Lust war. Die Mutter 
meldete dies deni Kdnige', dieser versetzte; „Nach Ge- 
fallen soli sie es erhahen" und liefi ausrufen, dafi sie 
sich selbst einen Gatten wahlen wolle. Da versamniel- 
ten sich im Hofe des Kdnigspalastes vide Manner init 
allem Schmuck geziert. Kanha stellte sich mit einem 
Blumenkorbe in der Hand an das obere Fenster und 
schaute hinaus, fand aber an keineni einzigen Geiallen. 

Damats batten aus deni Stamme des Konigs Pandu 
die fiinf Sohne des Kdnigs Pandu, Ajjuna, Nakula, Bhi- 
masena, Yudhitthiia und Sahadeva mit Namen, zu Tak- 
kasiia bei einem weitbei tihmten Lehrer die Kiinste er- 
lernt und wandelten, um das Wandern im Lande 
kennen zu lernen, umber. Dabei karaen sie auch nach 
Benares, horten in der Stadt den Larni und fragten 
nach seiner Ursache. Ais sie die Sadie erfuhren, sagten 
sie; „Auch wir wollen hingehen." So gingen die fiinf, 
an Schonheit goldenen Biidsauien gleichend, hin und 
stellten sich der Reihe nach auf. Ais Kanha sie sah, 
verliebte sie sich in die fiint, wie sie dastanden; sie 
warf Blumenkriinze den funfen auf ihre Hdupter und 
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sagte zu ihrer Mutter: „Mutter, diese fiinf Leute erwahle 
ich." Diese meldete es dem Konige; weil er ihr aber 
den Wunsch gewahrt hatte, antwortete er nicht: „Du 
wirst sie nicht bekommen." Mifimutig fragte er die 
fiinf, von vvelcher Abkunft und wessen Sohne sie seien. 
Als er erfuhr, sie seien die Sohne des Konigs Pandu, 
ervvies er ihnen Ehrung und gab seine Tochter ihnen 
zur Dienerin. 

Diese fesselte sie in ihrem sieben Stockwerke ent- 
haltenden Palaste durch sinnliche Lust. Einen Diener 
aber hatte sie, einen buckligen Kruppel. Wenn sie nun 
die funf KdnigssOhne durch sinnliche Lust befriedigt 
hatte und diese hinausgegangen waren und sie Ge- 
legenheit hatte, so trieb sie von Lust entflammt mit dem 
Kruppel Unzucht, wobei sie diesem immer sagte: „Ich 
habe keinen andern so lieb wie dich; ich werde die 
KOnigssbhne tdten und mit ihrem Blute deine Fiifie be- 
streichen.“ Wenn sie aber mit dem altesten Bruder von 
den anderen Verkehr hatte, sagte sie zu ihm: „Du allein 
bist mir lieber als die vier anderen Leute. Mein Leben 
opfere ich fiir dich auf; nach meines Vaters Tode werde 
ich dir allein das Reich iibergeben lassen.“ Wenn sie 
jedoch mit den anderen verkehrte, so machte sie es auf 
dieselbe Art. Sie aile waren gar sehr von ihr be- 
friedigt in dem Gedanken: „Sie liebt uns und die Herr- 
schaft haben wir durch sie erhalten." 

Eines Tages aber wurde sie krank. Da umringten 
sie die anderen; einer setzte sich nieder, indent er ihr 
Haupt umfaBte, die tibrigen umfaBten je eine Hand oder 
einen Fufi; der Kruppel aber safi zu ihren FiiBen. Jetzt 
gab sie dem ihr Haupt umfassenden iiltesten Bruder, 
dem Prinzen Ajjuna, mit dem Kopfe ein Zeichen: 
„Du bist mir der liebste; wenn ich am Leben bleibe, 
werde ich fiir dich allein leben und nach dem Tode 
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meines Vaters dir die Herrschaft ubergeben lassen.“ 
Dadurch fesselte sie ihn. Den anderen aber gab sie 
mit ihren Handen und FiiBen ebenso ein Zeichen; dem 
Kriippel jedoch gab sie mit der Zunge das Zeichen, 
dafi er allein ihr lieb sei und da6 sie nur fiir ihn leben 
werde. Sie alle erkannten infolge des fruher von ihr 
Gesagten den Sinn des Zeichens. Wahrend aber die 
anderen von ihnen nur das ihnen selbst gegebene 
Zeichen bemerkten, sah der Prinz Ajjuna die Bewe- 
gungen, die sie mit den Handen, den Ftifien und der 
Zunge machte, und er dachte: „Ebenso wie mir wird 
auch den anderen mit diesem Zeichen etwas gegeben 
sein; auch mit dem Kriippel mufi sie ein vertrautes 
Verhaltnis haben." Er nahm seine Briider mit sich, 
ging hinaus und fragte sie; „Habt ihr gesehen, wie die 
Frau mit den funf Gatten zu mir eine Bewegung mit dem 
Kopfe machte?" Sie antworteten: „Ja, wir haben es 
gesehen." „Wi6t ihr auch den Grund?" „Nein, wir 
wissen ihn nicht." Darauf sprach er: „Folgendes ist der 
Grund. Wi6t ihr, was das euch mit den Hiinden und 
den Filfien gegebene Zeichen bedeutete?" Sie ant- 
worteten: „Ja, wir wissen es." Er fuhr fort: „Auch 
mir hat sie mit derselben Bedeutung ein Zeichen ge- 
geben. Wifit ihr aber auch, warum sie dem Kruppel 
mit der Zunge ein Zeichen gab?" Auf ihre verneinende 
Antwort verkundete er ihnen, dab sie auch mit diesem 
Unzucht getrieben habe; und als sie es nicht glaubten, 
rief er den Kruppel herbei und fragte ihn. Dieser er- 
zahlte die ganze Begebenheit. Als sie nun dessen 
Worte vernahmen, horte ihr sinnliches Wohlgefallen 
an Kanha auf: „Ach, das weibliche Geschlecht ist 
schlecht und lasterhaft. Leute wie wir von edler Ab- 

0 Nach der Lesart einer Handschrift, die „ama janama" hin- 
zufugt. 
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kunft und von Schonheit strahlend gab sie auf und 
treibt mit einem solchen ekelhaften, widerwartigen 
Kriippel Unzucht. Welcher Mann, der weise geboren 
ist, wird sich noch mit schamlosen, lasterhaften Weibern 
erfreuen?" Nachdem sie so auf mancherlei Art das 
weibliche Geschlecht getadelt batten, sagten die ftinf 
Leute: „Genug filr uns mit dem Leben im Hause,“ und 
zogen nach dem Himalaya. Hier betatigten sie die 
Mittel zur Herbeifiihrung der Ekstase und gelangten am 
Ende ihres Lebens an den Ort ihrer Verdienste. Der 
Vogelkonig Kunala war damals der Prinz Ajjuna; des- 
halb sagte er, als er das von ihra erlebte Ereignis 
schilderte: „Ich sah“ usw. 

Indem er noch andere fi-tihere Erlebnisse schilderte, 
sagte er noch weiter: „Ich sah“ usw.; so ist folgendes 
die Erlauterung bei der ersten Begebenheit; 

Ehedem hatte in der Nahe von Benares eine weifie 
Asketin^) naraens Saccatapavi -) auf dem Leichenfelde 
sich eine Laubhutte erbaut, und wahrend sie dort wohnte, 
iiberschlug sie beim Essen immer vier Mahlzeiten ®). In 
der ganzen Stadt war sie gefeiert wie der Mond oder 
die Sonne. Auch wenn die Bewohner von Benares 
niesten oder strauchelten , sagten sie: „Verehrung der 
Saccatapavi." Zu einer Festzeit batten am ersten Tage 
Goldschmiede in einer genieinsamen Schar an einem 
Orte einen Pavilion errichtet, batten Fische, Fleisch, 
Branntwein, wohlriechende Substanzen, KrSnze herbei- 
gebracht und begannen vom Branntwein zu trinken. 
Da sagte ein dem Branntwein ergebener Goldschmied, 


’) Unter der Sekte der Jainas gibt es einen Teil, der immer 
weifi gekleidet war, die Svetambaras. 

Auf Deutsch; „die in Wahrheit eine Asketin seiende". 

') D. h. sie nahm immer nur am funften Tage eine Mahlzeit 
zu sich. 
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als er sich erbrach: „Verehrung der Saccatapavi. “ Ein 
Weiser entgegnete ihm:„ Holla, du blinder Tor, du er- 
weisest einem wankelmiitigen Weibe Verehrung! Ach, 
wie toricht bist du.“ Doch ersterer erwiderte : „Freund, 
rede nicht so; tue nicht etwas, das dich in die Holle 
bringt.“ Darauf sagte der andere: „Du Einsichtsarmer, 
sei still! Mache mit mir eine Wette um tausend Geld- 
stiickel Ich werde am siebenten Tage \’on heute an 
deine Saccatapavi schon geschmiickt, auf diesem Platze 
sitzend, das Branntweingefafi nehmen lassen und Brannt- 
wein trinken. Das weibliche Geschlecht ist nicht be- 
standig." Der andere versetzte; „Das wirst du nicht 
konnen" und machte mit ihm eine Wette um tausend 
Geldstiicke. Jener meldete dies den anderen Gold- 
schmieden. — Am nachsten Tage betrat er in Asketen- 
kleidung das Leichenfeld und blieb unweit von ihrer 
Wohnung stehen, indem er die Sonne verehrte. Als 
sie ihren Almosengang begann und ihn sah, dachte sie: 
„Er wird ein Bufier von grofier Wunderkraft sein. Ich 
wohne nur an der Seite des Leichenfeldes; er aber 
niufi in der Mitte des Leichenfeldes wohnen. Inzwischen 
werde ich ihm nach der einem Heiligen zukommenden 
Art meine Verehrung bezeigen." Sie ging zu ihm hin 
und bezeigte ihm ihre Verehrung; er aber schaute sie 
nicht an noch redete er sie an. Am zweiten Tage 
machte er es ebenso; am dritten Tage aber, als sie ihm 
wieder ihre Verehrung bezeigte, sagte er, das Gesicht 
nach unten gewendet: „Gehe!“ Am vierten Tage 
fragte er sie liebevoll; „Wirst du nicht durch dein Al- 
mosensammeln ermudet?" Sie ging froh weg, weil sie 
von ihm liebevoll angeredet worden war. Am fiinften 
Tage erhielt sie noch mehr Worte von ihm, setzte sich 
ein wenig nieder und entfernte sich wieder. Als sie 
aber am sechsten Tage zu ihm kam, ihm ihre Ver- 
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ehrung' bezeigte und sich nebeti ihn setzte, fragte er: 
„Schwester, \vas ist heute zu Benares ftir ein lauter 
Schall von Gesang und Musik?" Sie antwortete; 
„Edler, \vi6t Ihr es nicht? In der Stadt ist ein Fest 
ausgerufen; dies ist der Farm der das Fest Feiernden." 
,Ja, dies ist das Gerausch davon,“ v'ersetzte er, als ob 
er es nicht wufite; dann fragte er weiter: „Schwester, 
wieviele Mahlzeiten iibergehst du?“ Sie antwortete: 
„Vier; wieviel iibergeht aber Ihr?“ Daloger: „Sieben“; 
denn jeden Tag afi er zur Nachtzeit. Weiter fragte er: 
„ Wieviel Jahre sind es, seit du die Welt verliefiest?" 
Sie erwiderte: „Zw6lf Jahre; wieviel sind es aber bei 
Euch?“ Er antwortete: „Das sechste Jahr.“ Dann 
fragte er weiter: ,,Hast du, aber Schwester, die Tugend 
der Heiligen erreicht?“ Sie antwortete: ,,Nein: habt 
Ihr sie aber erreicht?“ Er erwiderte: .,Auch ich nicht.“ 
Darauf sagte er: ,, Schwester, wir erlangen nicht das 
Gluck der Liebe noch das Gliick der Weltentsagung. 
Was, ist nur fOr uns die Holle heifi? Wir wollen tun 
wie die groBe Menge. Ich werde Laie werden: ich habe 
Vermogen, das meiner Mutter gehort; ich kann nicht in 
Leiden leben.“ Als sie dessen Worte vernahm, ver- 
liebte sie sich infolge ihres Wankelmutes in ihn und sie 
sagte: ,,Edler, auch ich bin unzufrieden. Wenn Ihr 
mich nicht zuruckstofit, will auch ich eine Laienfrau 
werden." Darauf sprach er zu ihr: „Komm, ich werde 
dich nicht verstofien: du sollst meine Gattin werden." 
Er brachte sie in die Stadt und wohnte mit ihr zu- 
sammen; dann ging er nach der Branntweinbude, liefi 
sie ein Gefafi mit Branntwein nehmen und trank daraus 
Branntwein. Der andere hatte die tausend Geldstiicke 
verloren; sie aber bekam von jenem Sdhne und Tochter. 
Damals war der Kunala ein Sohnvon ihnen ; und als er diese 
Begebenheit erzahlte, sagte er: „Gesehen habe ich" usw. 
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Bei der zweiten Geschichte ist die Begebenheit aus 
der Vergangenheit in dem Kakati-Jataka B erzahlt. — 
Damals aber war der Kunala der Garula, und als er 
deshalb das von ihm selbst Erlebte schilderte, sagte er: 
„Gesehen habe ich" usw. 

Bei der dritten Begebenheit totete ehedem Brah- 
madatta den Konig von Kosiya, eroberte sein Reich 
und kehrte mit dessen erster Gemahlin, die schwanger 
war, nach Benares zuriick. Obwohl er wuBte, dafi sie 
schwanger war, machte er sie zu seiner ersten Ge- 
mahlin. Als ihre Leibesfrucht zur Reife gelangt war, 
gebar sie einen Sohn, der an Schonheit einem goldenen 
Bilde glich. Da dachte sie: „Wenn er herangewachsen 
ist, wird ihn der KSnig von Benares tbten lassen, weil 
er denkt: ,Er ist der Sohn meines Feindes; was soil 
ich mit ihm.‘ Mein Sohn soil aber nicht von fremder 
Hand sterben," Und sie sprach zu der Amme: „Mutter, 
bedecke meinen Knaben mit einem Tuche und trage 
ihn auf das Leichenfeld." Die Amme tat so, wusch 
sich dann und kehrte zuriick. Der Konig von Kosala 
aber war nach seinem Tode als eine Schutzgottheit 
seines Sohnes wiedergeboren worden. Durch dessen 
Macht kam eine Ziege, die einem an diesem Orte Zie- 
gen hutenden Ziegenhirten gehorte, herbei, und als sie 
den Knaben sah, wurde sie mit Liebe zu ihm erfiillt 
und saugte ihn. Nachdem sie ein wenig umhergewandelt 
war, kam sie wieder und saugte ihn zwei, drei und 
vier Mai. Als der Ziegenhirt sah, was sie tat, ging er 
an diesen Ort und sah den Knaben. Er fafite Vater- 
liebe zu ihm und gab ihn seiner Frau. Diese aber war 
kinderlos, darum hatte sie keine Milch; deshalbe saugte 
ihn iramer eine Ziege. Von da an aber starben taglich 


h Vgl. oben die Anmerkung i zu S. 456. 
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zwei Oder drei Ziegen; daruni dachte der Ziegenhirt: 
„Wenn dieser aufgezogen wird, werden noch alle Zie- 
gen sterben; was sollen wir mit ihm?“ Er legte ihn 
in ein irdenes Gefafi und deckte dies mit einem zweiten 
zu; dann bestrich er dasAntlitz des Kindes mit Bohnen- 
mehl, dafi keirie Offnung blieb, und iibergab ihn so 
dem Flusse. Wahrend er nun so dahingetrieben wurde, 
sah ihn an der unteren Furt am Kdnigspalaste ein Can- 
dala, der alte Sachen ausbesserte, wahrend er sich 
gerade mit seiner Frau das Gesicht wusch. Rasch 
ging er hm, holte das Gefafi aus dem Wasser, legte 
es ans Ufer und oftnete es um zu sehen, was darin 
Avare. Da gewahrte er den Knaben. Seine Frau aber 
war auch kinderlos und wurde von Mutterliebe zu dem 
Knaben erfullt; deshalb nahm sie ihn mit nachhause 
und zog ihn auf. Als er sieben oder acht Jahre alt 
geworden war, nahmen ihn seine Eltern immer mit, 
wenn sie in den Palast des Kdnigs gingen; und vom 
sechzehnten Jahre ab ging er selbst oft dorthin und 
betrieb das Geschaft die alten Sachen auszubessern. 

Die erste Gemahlin des Konigs aber hatte eine 
Tochter von hochster Schonheit, Kurahgavl mit Namen. 
Seitdem sie jenen gesehen, war sie in ihn verliebt: 
ohne an etwas anderem Freude zu finden kam sie 
immer an den Ort, wo er seine Arbeit verrichtete. 
Weil sie sich aber durch das unaufhorliche Sehen in 
einander sehr verliebten, kam es im Palaste des Konigs 
an einem verborgenen Orte zu einem Liebesverkehr 
zwischen ihnen. Im Laufe der Zeit meldeten dies ihre 
Dienerinnen dem Konig. Dieser versamnielte voll Zorn 
seine Minister und sprach: „Seht zu, was dieser Can- 
dala-Sohn getan hat und was man ihm daliir tun soil’" 
Die Minister antworteten: „Dies ist ein schweres Ver- 
brechen. Man soli ihn mit verschiedenen Martern quii- 

Dutoit, Jjitakam. V 30 
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len und nachher ihn toten.'" In dieseni Augenblick 
ging der Vater des Jiinglings, der seine Schutzgottheit 
war, in den Korper der Mutter des Jiinglings ein. Unter 
dem Einflufi des Gottes ging sie zum Konige hin und 
sprach zu ihm: „0 Grofikonig, dieser Jiingling ist kein 
Candala, er ist der aus meinem Schofie geborene Sohn 
des Konigs von Kosala. Ich sagte Euch die Unwahr- 
heit, dafi mein Sohn gestorben sei; sondern weil ich 
dachte, er ist der Sohn Eures Feindes, gab ich ihn der 
Amme und liefi ihn auf dem Leichenfelde aussetzen. 
Darauf zog ihn ein Ziegenhirte auf; als aber dessen 
Ziegen starben, ubergab er ihn dem Strome. Wahrend 
er so auf dem Flusse hingetrieben wurde, sah ihn bei 
Eurem Hause ein Candala, der alte Sachen ausbessert, 
und zog ihn auf. Wenn Ihr dies nicht glaubt, so lafit 
sie alle rufen und fragt sie I" Der Konig liefi alle von 
der Amme angefangen zu sich rufen und fragte sie aus. 
Als er erfuhr, dafi es sich gerade so zugetragen hatte, 
dachte er voli Freude: „Von edler Abkunft ist der 
Jiingling er liefi ihn sich baden und schmiicken und 
gab ihm seine Tochter zur Frau. Weil er aber die 
Ziegen getotet hatte, gab man ihm den Namen Elaka- 
mara (— Ziegentoter). Der Konig gab ihm Wagen und 
Heer und schickte ihn fort, damit er das seinem Vater 
gehorige Reich in Besitz nehme; er aber ging mit Ku- 
rafigavi fort und bestieg den Thron. 

Nun dachte der Konig von Benares: „Er hat die 
Wissenschaften noch nicht erlernt" und schickte ihm den 
Chalangakumara als Lehrer, damit dieser ihn die Wissen- 
schaften lehre. Der junge Konig dachte: „Es ist mein 
Lehrer“ und ubertrug ihm die Stelle des Heerfuhrers. 
In der Folgezeit aber trieb Kurahgavi mit diesem Un- 
zucht. Der Heerfiihrer hatte auch einen Diener namens 
Dhanantevasi und schickte durch ihn an Kurahgavi Ge- 
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wander, Schmuck u. dgl. ; aber sie trieb auch mit diesem 
Unzucht. Der Kunala war damals Chalangakumara ; als 
er darum diese Begebenheit erzahlte, sagte er; „Ge- 
sehen babe ich.‘‘ij 

In der fiinften Geschichte hatte ehedem der Konig 
von Kosala das Reich von Benares erobert, hatte die 
erste Gemahlin des Konigs von Benares, obwohl sie 
schwanger war, zu seiner ersten Gemahlin gemacht 
und war dann nach seiner eigenen Stadt zuruckgekehrt. 
In der Folgezeit gebar sie einen Sohn; weil aber der 
Konig keine Kinder hatte, zog er ihn mit Vaterliebe 
auf und liefi ihn alle Wissenschaften erlernen. Als er 
herangewachsen war, schickte er ihn fort mit dem Auf- 
trage: „Niram das deinem Vater gehorige Konigreich 
in Besitz'/' Jener ging dorthin und fuhrte dort die 
Regierung. Seine Mutter aber nahni Abschied von dem 
Konig von Kosala, weil sie ihren Sohn zu besuchen 
wiinschte, und zog mit grofiem Gefolge nach Benares. 
Zwischen den beiden Reichen nahm sie in einem Fle- 
cken Aufenthalt. Dort wohnte ein Brahmanenjungling, 
namens Pancalacanda ; der war sehr schdn. Dieser 
iiberbrachte ihr ein Geschenk. Als sie ihn sah, ver- 
liebte sie sich in ihn und trieb mit ihm Unzucht. Nach- 
dem sie sich einige Tage dort aufgehalten hatte, zog 
sie nach Benares und besuchte ihren Sohn; dann kehrte 
sie rasch um, nahm wieder in demselben Flecken Auf- 
enthalt und verkehrte wieder mehrere Tage mit jenem. 
Hierauf kehrte sie nach der Stadt Kosala zuruck. Von 
da an bat sie immer nach kurzer Zeit, indem sie unter 
dem und jenem Vorwand ihren Sohn besuchen wolhe, 
den Konig um Erlaubnis hierzu; bei ihrem Gehen aber 


M In diesem letzten Satze sind zwei im Texte durch einige 
Worterklarungen getrennte Satze zusammengezogen. 
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und bei ihrem Kommen trieb sie in jenem Flecken 
immer einen halben Monat lang mit ihrem Buhlen Un- 
zucht. Die Weiber, o Punnamukha^), sind namlich 
lasterhaft uud liigenhaft." Auch bei dieser Erzahlung 
aus der Vergangenheit sagte er: „So babe ich ge- 
sehen" -) usw. 

Noch weiteres sagte er, indem er dabei auf mancher- 
lei Art den Reiz seiner Unterweisung zeigte. „Folgende 
vier Dinge, Freund Punnamukha, schlagen, wenn es 
darauf ankommt, zum Schaden aus; diese darf man 
nicht in einem andern Hause sich aufhalten lassen: 
einen Ochsen, eine Kuh, einen Wagen und eine Frau. 
Dies sind die vier Dinge, die der Weise nicht aus dem 
Hause gehen lafit. 

„Den Ochs, die Kuh, den Wagen und die Frau 
la6' man in der Verwandten Haus nicht bleiben. 

Den Wagen Unverstandige zerbrechen, 
durch zu viel Fahren totet man den Stier, 

durch zu viel Melken totet man die Kuh, 
die Frau in fremdem Hause wird verdorben." 

Folgende sechs Dinge, Freund Punnamukha, sind 
nutzlos, wenn ein Bediirfnis danach eintritt: Ein Bogen 
ohne Sehne, eine Gattin, die in der Verwandten Hause 
weilt, ein Schiff, ein Wagen, dessen Achse gebrochen 
ist, ein in der Feme weilender Freund und em schlech- 

Francis fafit mit Recht das unverstandliche „sampunna- 
mukhaitthiyo*' auf als „(sam)punnamukha, itthiyo“. 

-) Der Koinmentator zitiert bei seiner Erklarung die oben 
S. 396 stehende Strophe und fugt zum Schlufi noch folgende 
Verse hinzu: 

„Wer nicht an kunft'ge Schuld gedenkt 
und nur den Liisten sich ergibt, 
den toten sie, wenn sie gereift, 
wie den Esser der Kirapakka." 
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ter Gefahrte sind nutzlos, wenn es darauf ankommt. 
Aus acht Griinden aber, Freund Punnamukha, verachtet 
eine Frau ihren Gatten; wegen Arniut, wegen Krankheit, 
wegen Alters, wegen Trunkenheit, wegen Dummheit, 
wegen Nachlassigkeit, wenn er sich urn alle Geschafte 
kilmmert, wenn er nicht alien Verpflichtungen nach- 
kommt; aus diesen acht Grunden, Freund Punnamukha, 
verachtet ein Weib seinen Gatten. Dafiir gibt es noch 
folgendes Wort: 

„Den armen und den kranken Mann, 
den alten und den trunkenen, 
den nachlassigen und den dummen, 
der sich erfreut an alien Dingen 
und der nachlafit in alien LOsten, 
solch einen Mann verachten sie.“ 

In neun Punkten, Freund Punijamukha, zieht sich 
ein Weib Tadel zu: sie hat die Gewohnheit in den 
Park zu gehen, sie hat die Gewohnheit in den Garten 
zu gehen, sie hat die Gewohnheit an die Furt des 
Flusses zu gehen, sie hat die Gewohnheit in der Ver- 
wandten Haus zu gehen, sie hat die Gewohnheit in ein 
fremdes Haus zu gehen, sie pflegt sich vor dem Spie- 
geH) mit schonen Kleidern zu schinlicken, sie trinkt 
berauschende Getranke, sie hat die Gewohnheit immer 
umzublicken und sie pflegt vor ihrer Tur zu stehen. 
Durch diese neunPunkte zieht sie, Freund Punnamukha, 
sich Tadel zu. Dariiber gibt es noch folgenden Vers: 

„Sie geht zum Garten, in den Park, 
zum Flufi, zu der Verwandten Haus, 
dem Kleiderschmuck ist sie ergeben 
und auch den Branntwein trinkt sie gern. 


M Es ist wohl „adasa“ statt „adasa“ zu lesen. 
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sie pflegt immer um sich zu schauen 
und stellt sich hin vor ihre Tiir; 
durch diese Punkte, neun an Zahl, 
zieht eine Frau sich Tadel zu." 

In folgenden vierzig Punkten aber, Freund Punna- 
mukha, betort eine Frau den Mann, erhebt sie sich 
uber ihn, beugt ihn zu sich herab, erfreut ihn und be- 
schamt ihn; Sie kratzt mit ihrem Nagel seinen Nagel, 
sie tritt mit ihrem Fufi auf seinen Fufi, sie schreibt mit 
einem Stuck Flolz auf die Erde, sie hebt ihren Knaben 
in die Hohe und lafit ihn wieder herunter, sie spielt 
mit ihm und lafit ihn spielen, sie kiifit ihn und lafit 
sich von ihm kiissen, sie ifit und gibt ihm zu essen, s.e 
gibt, sie bittet, sie macht das Getane nach, sie spricht 
hoch, sie spricht tief, sie spricht undeutlich, sie spricht 
deutlich, durch Tanz, durch Gesang, durch Musik, 
durch Weinen, durch Anmut, durch Putz besticht 
sie ihn, sie schaut auf ihn, sie erschilttert ihn, 
sie bewegt das, was zu verbergen ist, sie offnet ihre 
Hiifte, sie verdeckt ihre Hiifte, sie zeigt ihre Brust, sie 
zeigt ihre Achselhohle, sie zeigt ihren Nabel, sie schliefit 
ihr Auge, sie runzelt ihre Augenbraue, sie nagt an ihrer 
Lippe, sie nagt an ihrer Zunge, sie spielt mit ihrer 
Zunge, sie lost ihr Gewand, sie schurzt ihr Gewand, 
sie lost ihre Kopfbinde, sie befestigt ihre Kopfbinde; 
auf diese vierzig Arten, Freund Punnamukha, betOrt 
eine Frau den Mann. In fiinfundzwanzig Punkten aber, 
Freund Punnamukha, ist eine Frau als verdorben zu 
erkennen: sie preist die Abwesenheit ihres Mannes, sie 
gedenkt nicht an ihn in seiner Abwesenheit, sie freut 
sich nicht uber seine Ankunft, sie spricht von seiner 
Unehre und spricht nicht von seiner Ehre, sie tut ihm 
Schaden an und handelt nicht zu seinem Nutzen, sie 
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tut, was fiir ihn sich nicht gehort, und tut nicht das 
ihm Zukommende, sie legt sich mit den Kleidern zu 
Bett und liegt mit dem Antlitz von ihm abgewendet, 
dann aber dreht sie sich bestandig herum und ist voll 
Unruhe, sie zieht lange den Atem ein, sie empfindet 
immer Schmerz, bestandig geht sie um Urin und Kot 
zu machen, sie handelt gegen den Strich, wenn sie die 
Stinime eines fremden Mannes hort, lauscht sie auf- 
nrerksam und spitzt das Ohr, sie bringt das Besitztum 
durch, mit den Nachbarn pflegt sie Umgang, sie geht 
gern aus, sie wandelt auf den Strafien umher und iiber- 
tritt auch die Ehe, vor ihrem Gatten hat sie keine Ehr- 
furcht und ist voll verdorbener Gedanken: in diesen 
filnfundzwanzig Punkten, Freund Punnamukha, ist ein 
Weib als verdorben zu erkennen." 

Daftir gibt es auch noch folgende Verse: 

„Sie freut sich, wenn er abwesend, 
und ist nicht traurig, wenn er fern; 
wenn sie den Gatten kommen sieht, freut sie sich 

nicht; 

des Gatten Ruhm und Ehre sie niemals verkiindet: 
dies sind die Zeichen eines schlechten Weibes. 

Zu seinem Schaden handelt sie, die Unbezahmte, 
und was ihm niitzt, vereitelt sie, die Schadliche; 
sie legt sich angekleidet nieder, abgewendet: 
dies sind die Zeichen eines schlechten Weibes. 

Sie dreht sich standig um und ist voll Unruhe, 
sie seufzet lang und fiihlt sich immer krank, 
bestandig geht sie um Urin und Kot zu lassen : 
dies sind die Zeichen eines schlechten Weibes. 

Gegen den Strich sie handelt und bringt dadurch 

Schaden, 

sie hort genau die Stimrae, wenn einFremder spricht; 
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die Giiter bringt sie durch und pflegt mit andern 

Umgang: 

dies sind die Zeichen eines schlechten Weibes, 

Das schwer erlangte und milhsam verdiente Geld, 
den mtihevoll erworbenen Besitz zerstort sie 
und mit den Nachbarn sie den Umgang pflegt; 
dies sind die Zeichen eines schlechten Weibes. 

Sie geht gern fort und wandelt in den Strafien, 
immer vom eignen Gatten Schlechtes denkend, 
die Ehe libertritt sie, ist nicht ehrfurchtsvoll : 
dies sind die Zeichen eines schlechten Weibes. 

An ihrer Ttire steht sie immer wieder 
und zeigt die Bruste und die Achselhohlen, 
ilberallhin sie schaut schwankenden Sinnes; 
dies sind die Zeichen eines schlechten Weibes. 

Die Flitsse all gewunden fliefien, 
die Walder alle sind aus Holz 
und alle Weiber tuen Boses, 
wenn sie Gelegenheit erlangt. 

Wenn den Moment sie oder ein Versteck 
Oder gute Gelegenheit je fanden, 
so wiirden alle Weiber Unzucht treiben, 
wenn keiner sonst da ist, mit einem Kruppel. 

Die Frauen, die den Mannern Freud’ verschaffen, 
sind unbestandig und nicht zu bezahmen, 
sie schaffen alle selbst sich Lust, die Dirnen; 
vertraue nicht; den Furten gleichen Weiber." h 

Dann noch folgendes: Ehedem lebte zu Benares 
ein Konig namens Kandari, der von hochster Schonheit 
war. Taglich brachten ihm seine Hofleute tausend 


p U. h. sie sind ebenso Gemeingut wie die Furt eines flusses 
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Schachteln mit wohlriechendeii Substanzen; wenn sie 
dann seine Wohnung gereinigt batten, zerspalteten sie 
die Sciiachteln mit den wohlriechenden Substanzen, 
machten damit das Holz duftend und kochten mit diesem 
die Speisen. Auch seine Frau war sehr schon; sie hie6 
Kinnara. Sein Hauspriester, Pancalacanda mit Namen^ 
war ebenso alt wie der Konig und voll Weisheit. Bei 
dem Palaste des Konigs aber innerhalb der Mauer 
wuchs ein Rosenapfelbaum ; dessen Zweige hingen oben 
liber die Mauer herab. In dessen Schatten wmhnte ein 
ekelerregender, hafilicher Kriippel. A!s eines Tages die 
Ftirstin Kinnara aus dein Fenster hinausschaute, sah 
sie diesen und verliebte sich in ihn. Nachdem sie bei 
Nacht den Konig durch Lust befriedigt hatte und dieser 
eingeschlafen war, stand sie ieise auf, legte Speisen von 
verschiedenartigem, hochstem Wohlgeschmack in ein 
goldenes Gefafi und tat dieses in den Bausch ihres Ge- 
wandes. Dann stieg sie an eineni aus einem Gewande 
gedrehten Strick zuni Fenster hinaus und liefi sich auf 
den Rosenapfelbaum hinunter, an dessen Zweigen sie 
hinabstieg. Nachdem sie sodann den Kruppel gespeist, 
trieb sie Unzucht mit ihm und stieg hierauf auf dem- 
selben Wege, den sie gekommen, vvieder in den Palast 
hinauf. Hier besprengte sie ihren Leib mit wohlriechen- 
den Substanzen und legte sich wieder zura Konig. Auf 
diese Weise trieb sie bestiindig Unzucht mit jenem; der 
Konig aber merkte nichts davon. 

Als dieser nun eines Tages die Stadt von rechts 
umfuhr und in seinen Palast zuriickkehrte, sah er den 
das iiufierste Mitleid erregenden Kruppel im Schatten 
des Rosenapfelbaumes liegen und sagte zu dem Haus- 
priester: „Sieh dieses Menschengespenst!“ „ ja, oFtirst," 
antwortete dieser. Der Konig fuhr fort: „Kbnnte wohl, 
o P'reund, einen so widerwartigen Menschen irgendein 
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Vk^eib in Liebesverlangen aufsuchen?" Diese Worte 
horte der Kriippel; er wurde zornig und dachte: „Was 
sagt dieser Konig? Er \vei6, glaub’ ich, nicht, dafi 
seine eigne Gattin zu mir kommt." Er faltete nach dem 
Rosenapfelbaum die Hande und sagte: „Hore, du Herr 
Gott, der du in diesem Rosenapfelbaum lebst; auBer 
dir kennt niemand anders diese Geschichte." Als der 
Hauspriester sah, wie jener tat, dachte er; „Sicherlich 
koinmt die erste Gemahlin des Konigs auf diesem Rosen- 
apfelbaum herbei und treibt mit ihm Unzucht." Und er 
fragte den Konig; „0 Grofikonig, wie fiihlt sich zur 
Nachtzeit der Korper deiner Gemahlin an?“ Der Konig 
antvvortete; „Freund, etwas anderes sehe ich nicht; 
zur Zeit der mittleren Nachtwache aber ist ihr Korper 
kalt.“ Jetzt sprach der Hauspriester; „Darum, o Ftirst, 
sehen wir ab von einem andern Weibe; deine erste 
Gemahlin, die KOnigin Kinnara, treibt mit diesem Krtip- 
pel Unzucht." Der Konig versetzte; „Freund, was 
sagst du da? Eine mit hochstem Liebreiz ausgestattete 
Frau wird sich mit diesem hochst ekelerregenden Men- 
schen erfreuen!" Doch der Hauspriester sagte; „Darum, 
o Ftirst, stelle sie auf die Probe !“ 

„Gut,“ versetzte der Konig. Zur Nachtzeit nach 
dem Abendmahle legte er sich mit ihr nieder; und um 
sie auf die Probe zu stellen tat er zur Zeit, wo er ge- 
wohnlich einzuschlafen pflegte, als sei er eingeschlafen. 
Sie erhob sich und tat wieder wie sonst; der Konig 
aber ging ihr nach und stellte sich in den Schatten des 
Rosenapfelbaumes. Zornig sprach jetzt der Kriippel; 
„Allzu spat bist du gekommen," und schlug nach ihr; 
dabei traf er ihren Ohrschmuck. Sie aber sagte; Sei 
nicht zornig, Gebieter; ich wartete, bis der Konig ein- 
geschlafen war," und war dann in seinem Hause wie 
seine Dienerin. Durch seinen Schlag aber war ein Ohr- 
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ring, geformt wie ein Lowenmaul, aus ihrem Ohre ab- 
gesprungen und zu den Fufien des Konigs gefallen. 
Der Konig dachte: „Das wird geniigen," und nahm 
ihn mit sich. Auch jene kehrte, nachdem sie sich mit 
dem Kruppel erfreut, auf die fruhere Weise zuruck 
und begann sich wieder zum Konig zu legen. Der Konig 
stiefi sie zuruck und befahl am nachsten Tage: „Die 
Konigin Kinnara soil mit dem ganzen Schmuck, den sie 
von mir erhielt, geschmiickt zu mir kommen.“ Siesagte; 
,,Mein Lowenohrring ist beim Go!dschmied“ und kam 
nicht; als er abermals nach ihr schickte, kam sie mit 
einem Ohrring angetan herbei. Der Konig fragte: „Wo 
ist dein Ohrring?" und sie antwortete: ,,Beim Gold- 
schmied". Darauf liefi er den Goldschmied rufen und 
fragte: ,,Warum gibst du der Konigin nicht ihren Ohr- 
ring?“ Er antwortete: ,,Ich habe ihn nicht bekommen." 
Jetzt sagte der Konig zornig: ,.Du schlechtes, niedriges 
Weib, einer wie ich mu6 dein Goldschmied werden." 
Er warf den Ohrring vor sie hin und sprach zu seinem 
Hauspriester: ,, Freund, du hast wahr gesprochen! Gehe 
und lasse ihr das Haupt abschlagen." Dieser verbarg 
sie an einem Ort im Hause des Konigs, ging dann zum 
Konig hin und sprach: „0 F'iirst, ziirne nicht der Ko- 
nigin Kinnara! Alle Weiber sind ja derart. Wenn du 
die Lasterhaftigkeit der Weiber kennen lernen willst, 
werde ich dir ihre Schlechtigkeit und ihren Reichtum 
an Listen zeigen. Komm, wir wollen in Verkleidung 
durch das Land reisen!“ 

Der Konig stiramte zu, iibergab seiner Mutter die 
Regierung und begann mit jenem seine Wanderung. 
Als sie ein Yojana Wegs zuriickgelegt batten und an 
der Heerstrafie safien, kam ein Gutsbesitzer mit groBem 
Gefolge des Weges daher, der filr seinen Sohn die 
Hochzeit veranstaltet hatte und ein Madchen in einem 
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bedeckten Wagen mit sich fiihrte. Als dies der Haus- 
priester sah, sagte er: „Wenn du wiinschest, kann ich 
bevvirken, dafi dies Madchen mit dir Unzucht treibt.“ 
Der Koiiig versetzte: „Was sagst du da? Bei dem 
grofien Gefolge kannst du dies nicht, Freund. “ Der 
Hauspriester jedoch erwiderte; „Sieh also nur zu, o 
Fiirst." Er ging weiter vorwarts, stellte unweit der 
Strafie ein Zelt auf und lieB den Konig in das Zelt 
hineingehen. Er selbst setzte sich an der Seite der 
Strafie nieder und weinte. Als ihn der Gutsbesitzer 
sah, fragte er: „Mein Lieber, warum weinst du?" Jener 
antwortete: „Meine Gattin ist hoch in Umstanden; ich 
habe mich auf den Weg gemacht, um sie in das Haus 
ihrer Familie zu fuhren. Unterwegs aber fing sich ihre 
Leibesfrucht an zu bewegen und jetzt ist sie im Zelt 
in Noten. Ist nicht eine Frau in ihrer Nahe? Auch 
ich kann nicht hineingehen; ich weifi nicht, was das 
werden soil." Der Gutsbesitzer antwortete: „Du mufit 
eine Frau dafUr bekommen; weine nicht, es sind vide 
Frauen hier; eine wird hingehen." Darauf sprach der 
andere: „So soli gerade dieses Madchen hingehen; fur 
sie wird dies Gliick bringen." Der Gutsbesitzer dachte: 
„Er sagt die Wahrheit, meine Schwiegertochter wird 
Gltick haben durch diese Vorbedeutung; sie wird mit 
Sohnen undTochtern gesegnet werden", und er schickte 
sie hinein. Als sie in das Zelt kara und den Konig 
sah, verliebte sie sich in ihn und trieb Unzucht mit 
ihm; der Konig aber gab ihr seinen Siegelring. Als 
sie nach geschehener Tat wieder herauskara, fragten 
sie ihre Leute: „Was hat sie geboren?" Sie antwortete: 
„Einen goldfarbigen Knaben"; der Gutsbesitzer aber 
zog mit ihr weiter. 

Darauf ging der Hauspriester zuni Konig hin und 
sprach zu ihm: „Du sahest, o Fiirst, dafi auch dies Mad- 
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chen so schlecht war; um wieviel mehr aber die an- 
deren? Hast du ihr aber vielleicht etwas gegeben?" 
„Ja, ich gab ihr meinen Siegelring. “ „Ich werde ihn 
ihr nicht lassen," versetzte der Hauspriester, ging rasch 
fort und holte den Wagen ein. Als man ihn fragte, 
was er wolle, sagte er; „Sie hat den Siegelring, der 
auf dem Kissen meiner Gattin lag, mitgenommen." 
Darauf sprachen die anderen: „Gib den Siegelring her, 
Tochter." Sie gab ihm denselben; dabei aber kratzte 
sie den Brahmanen mit ihrem Nagel in die Hand und 
sagte zu ihm; „Nimm ihn, du Dieb.“ 

Nachdera so der Brahmane durch mannigfache 
Mittel dem Konig noch viele andere Ehebrecherinnen 
gezeigt hatte, sagte er; „Damit jetzt genug, wollen wir 
anderswohin gehen, o Fiirst." So wandelte der Konig 
in ganz Indien umher; dann sagte er: „Alle Weiber 
werden derart sein; was sollen wir mit ihnen? La6 
uns umkehren," und sie kehrten nach Benares zuriick. 
Hier sprach zu ihm der Hauspriester: „So, o Grofi- 
konig, sind also die Weiber; so schlecht ist ihre Natur. 
Verzeihe, o Fiirst, der Konigin Kinnara." Auf diese 
Bitte des Hauspriesters verzieh er ihr, lieB sie aber aus 
dem koniglichen Palaste hinaustreiben. Nachdem er sie 
so von ihrer Stelle entfernt, machte er eine andere zu 
seiner ersten Gemahlin; den Kriippel aber lieB er 
hinauswerfen und den Zweig des Rosenapfelbaumes 
abschlagen. 

Damals war der Kunala Pancalacanda, und als er 
dies von ihm selbst erlebte Ereignis erzahlte, sprach er 
folgende Strophe; 

„Wie man an Kandari und Kinnara sah, 
erfreu'n die Weiber alle sich nicht im Hause; 
denn einen solchen Mann verliefi die Gattin, 
da einen andern sie geseh’n, ’nen Kriippel." 



478 


Ein anderes ; Ehedem ftlhrte zu Benares ein Konig 
namens Baka in Gerechtigkeit die Herrschaft. Damals 
hatte zu Benares ein armer Mann, der am Osttore wohnte, 
eine Tochter namens Pancapapai). Diese war namlich 
auch in einer friiheren Existenz die Tochter eines 
Armen: sie knetete Lehm und bestrich damit in ihrem 
Hause die Wand. Ein Paccekabuddha aber hatte, um 
seine Berghohle rein zu machen, gedacht: „WT werde 
ich Lehm erhalten?“ und dabei gemerkt: ,,Zu Benares 
kann ich ihn erhalten.'* Nachdem er sich angekleidet 
hatte, nahm er die Almosenschale in die Hand, ging 
in die Stadt hinein und blieb unweit von jener stehen. 
Zornig blickte sie ihn an und sagte’-j; ,,In seinem ver- 
dorbenen Sinn bettelt er selbst um Lehm.“ Der Pacce- 
kabuddha aber blieb unbeweglich stehen. Als sie 
sah, wie er unbeweglich stehen blieb, ward ihr Herz 
wieder befriedigt; sie blickte ihn an und sagte: „Du 
Asket, nicht einmal Lehm erhaltst du." Mit diesen 
Worten nahm sie einen groBen Klumpen Lehm und legte 
ihn auf seine Almosenschale ; mit diesem Lehm machte er 
in seiner Berghohle sauber. Durch die Frucht dieses 
Lehmklumpens wurde ihr Korper angenehm zu be- 
ruhren; well sie ihn aber zornig angesehen hatte, waren 
ihre Hiinde, FuBe, ihr Mund, ihr Auge und ihre Nase 
schlecht und haBlich. Darum kannte man sie unter 
dem Namen Pancapapa. 

Als nun eines Tages der Konig von Benares zur 
Nachtzeit in Verkleidung die Stadt untersuchte, kam er 
an diesen Ort. Jene, die gerade mit den Dorfmadchen 
spielte, faBte den Konig, ohne ihn zu kennen, bei der 
Hand. Durch die Macht ihrer Handberuhrung konnte 


') Auf Deutsch: die Frau mit den fitiif Ubeln. Der Name 
ist unten erklart. 
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er nicht mehr stehen; es war ihm, als habe er eine 
gottliche Beruhrung empfangen. Entziickt vom Reiz 
der Beruhrung nahm er sie trotz ihrer Hafilichkeit bei 
der Hand und fragte sie, wessen Tochter sie sei. Als 
er hdrte, sie sei die Tochter eines Mannes, der am 
Tore wohne, fragte er weiter, ob sie unv^erheiratet sei, 
und sprach dann zu ihr: „Ich will dein Gatte werden, 
gehe und lasse dir von deinen Eltern die Erlaubnis 
dazu geben.“ Sie ging zu ihren Eltern hin und sagte 
ihnen: „Ein Mann wiinscht mich zur Frau.“ Sie er- 
widerten: „Er wird auch arm sein, wenn er ein solches 
Madchen zur Frau begehrt; gut.“ Darauf ging sie hin 
und meldete ihm, dafi sie von ihren Eltern die Er- 
laubnis erhalten habe. Er verbrachte mit ihr die Nacht 
in ihrem Hause und kehrte am Morgen in seinen kbnig- 
lichen Palast zurilck. Von da an ging er bestandig in 
Verkleidung dorthin und wiinschte kein anderes Weib 
anzuschauen. 

Eines Tages aber bekam ihr Vater die rote Ruhr; 
bestandiges Einnehmen von Reisbrei, der mit Milch, 
zerlassener Butter, Honig und Zucker bereitet ist, ist 
dafiir das Heilmittel. Diesen konnten die Leute wegen 
ihrer Armut nicht beschaffen. Deshalb sprach Panca- 
papas Mutter zu ihrer Tochter; „Liebe, wird dein Gatte 
imstande sein Reisbrei zu beschaffen?" Sie erwiderte; 
„ Mutter, mein Gatte mu6 noch armer sein als wir. 
Trotzdem abet will ich ihn fragen; sei unbesorgt!" Zur 
Zeit, da er zu kommen pflegte, safi sie mifimutig da. 
Als der Konig kam, fragte er sie: „Warum bist du 
mifimutig?" Da er dieSache vernahm, sagte er: „Liebe, 
woher soil ich dies allzu vornehme Heilmittel nehmen?" 
Dabei dachte er bei sich; „Ich kann doch nicht be- 
standig dorthin gehen; unterwegs kann mir auch eine 
Gefahr zustofien. Wenn ich sie aber in meinen Harem 
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fiihre, werden die Leute, die den Reiz ihrer Beriihrung 
nicht kennen, mich verspotten und sagen; ,Unser Konig 
hat eine Dilmonin mitgebracht*. Ich werde alle Bewoh- 
ner der Stadt den Reiz ihrer Beriihrung kennen lernen 
lassen und mich dadurch von dein Tadel befreien." 

Darauf sprach er zu ihr: „Liebe, sei unbesorgt; 
ich werde Reisbrei fur deinen Vater herbeibringen.“ 
Nachdem er sich mit ihr erfreut, kehrte er in den 
Konigspalast zuriick. Am nachsten Tage liefi er solchen 
Reisbrei kochen, nahm dann Blatter und machte daraus 
zwei Korbe. In den einen legte er den Reisbrei hin- 
ein, in den anderen tat er ein Kronjuwel und band sie 
zu. Dann ging er zur Nachtzeit bin und sagte zu 
seiner Frau: „Liebe, wir sind arm; nur mit Mtihe habe 
ich dies bekommen. Sage deinem Vater, er solle 
heute aus dieseni Korbe den Reisbrei schliirfen und 
morgen aus dem anderen." Sie tat so. Weil aber der 
Reisbrei so kraftig war, wurde ihr Vater schon satt, als 
er nur ein wenig davon genossen hatte; den Rest gab 
sie ihrer Mutter und afi auch selbst davon. So waren 
die drei befriedigt und hoben den Korb mit dem Kron- 
juwel fiir den nachsten Tag auf. 

Der Konig kehrte in den Palast zuriick, wusch sein 
Antlitz und befahl dann: „Bringt mir mein Kronjuwel!" 
Man antwortete ihm: „Wir finden es nicht, n Furst." 
Er fuhr fort: „So durchsucht die ganze Stadt!“ Trotz 
ihres Suchens fanden sie es nicht. Darauf befahl er: 
„So sucht aufierhalb der Stadt in den Hausern der 
Armen bei den Speisenblatterkorben nach." Als sie 
dort suchten, fanden sie in jenem Hause das Kronjuwel; 
mit den Worten: „Ihre Eltern sind Diebe" banden sie 
sie und fuhrten sie mit sich fort. Da sagte der Vater: 
„Herr, wir sind keine Diebe; von einem andern wurde 
uns das Kleinod gebracht." Als er gefragt wurde, von 
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wem, antwortete er: „Von meinem Schwiegersohn." 
Darauf fragte man ihn, wo dieser sei, und er erwiderte: 
„Meine Tochter weifi, wo er ist." Er wandte sich nun 
an diese und fragte: „Tochter, kennst du deinen Gat- 
ten?“ „Nein, ich kenne ihn nicht." „Dann ist es um 
unser Leben geschehen." Darauf sprach die Tochter: 
„Vater, er kam immer in der Dunkelheit und ging auch 
wieder in der Dunkelheit fort; darum kenne ich nicht 
sein Aussehen. An der Beriihrung seiner Hand aber 
vermag ich ihn zu erkennen." Ihr Vater meldete dies 
den Leuten des KOnigs und diese teilten es dem Konige 
selbst mit. Der Konig erwiderte, als wenn er von nichts 
wufite: „So verbringt also dies Weib im Hofe des 
Palastes in ein Zelt, macht in das Zelt ein Loch so 
grofi wie eine Hand; dann lafit die Stadtbewohner sich 
versammeln und nehmt nach der Beruhrung der Hand 
den Dieb fest!“ 

Uni so 2u tun gingen die Leute des Konigs zu ihr 
hin; als sie aber ihr Aussehen gewahrten, reute es sie 
und sie sagten: „Dies ist ein weibliches Gespenst;" sie 
wurden mit Abscheu gegen sie erfiillt und konnten sich 
nicht iiberwinden sie anzuruhren. Sie fuhrten sie aber 
herbei, brachten sie in das Zelt und versammelten dort 
alle Stadtbewohner. Jene fafite von einem jeden, der 
kam, die durch das Loch hineingestreckte Hand und 
sagte: „Der ist es nicht." 

Von ihrer gottergleichen Beruhrung gefesselt ver- 
mochten aber die Manner nicht mehr fortzugehen und 
dachten: „Wenn sie auch Strafe verdient, so wollen 
wir die Strafe zahlen, auch wenn wir dafiir Sklaven 
und Arbeiter werden mufiten, und wollen sie in unser 
Haus fiihren." Die Leute des KOnigs aber trieben sie 
mit Stockschlagen fort. Vom Vizekonig angefangen 
waren alle wie berauscht. 

Dutoit, Jaiakam. V. 
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Darauf sagte der Konig: „Bin ich es etwa?“ und 
streckte seine Hand aus. Als sie ihn bei der Hand 
fafite, schrie sie laut: „Ich babe den Dieb gefangen." 
Jetzt fragte der Konig die Manner: „Was dachtet ihr, 
als sie euch an der Hand nahrn?" Sie erzahlten es, wie es 
gewesen war. Darauf sprach zu ihnen der Konig: „Ich 
tat so um sie in mein Haus zu fiihren; doch ftlrchtete 
ich, diejenigen, die ihre Beriihrung nicht kannten, wur- 
den mich tadeln." Und er fuhr fort: „Darum habe ich 
euch alle dies erkennen lassen; saget jetzt, in wessen 
Hause ist es fiir sie geziemend zu weilen?" Sie ant- 
worteten: „In dein Eurigen, o Fiirst!" Darauf erteilte 
er ihr die Weihe und machte sie zu seiner ersten Ge- 
mahlin und auch ihren Eltern lieB er Macht zuteil wer- 
den. Von da an aber ward er nachlassig und safi nicht 
mehr zu Gericht und schaute auch kein anderes Weib 
mehr an; die andern aber suchten nach einem Hindernis 
ftir sie. 

Eines Tages sah sie im Traum ein Gesicht, dafi 
sie die erste Gemahlin von zwei Konigen sei, und er- 
zahlte dies dem Kdnige. Dieser lieB die Traumdeuter 
zu sich kommen und fragte sie: „Was wird daraus, 
wenn man einen solchen Traum gehabt hat?“ Die 
Traumdeuter aber batten von den anderen Frauen ein 
Geschenk erhalten; darum sagten sie: „0 Grofikonig, 
dafi die Konigin auf dem Rticken eines ganz weifien 
Elefanten safi, ist ein Vorzeichen fur Euren Tod; dafi 
sie aber auf dem Rucken des Elefanten sitzend den 
Mond beruhrte, ist ein Vorzeichen dafiir, dafi sie einen 
Euch feindlichen Konig herfuhren wird.“ Als er dar- 
auf fragte, was da zu tun sei, antworteten sie: „0 Fiirst 
man darf sie nicht toten, aber man soil sie auf ein 
Schiff setzen und sie auf dem Flusse der Stromung 
preisgeben." Der Konig verbrachte sie zur Nachtzeit 
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auf ein Schiff, tat Nahrung, Kleider und Schmuck dazu 
und iiberliefi sie der Stromung des Flusses. 

Als dies so stromab warts getrieben wurde, kam es 
dem Konige Pavariya vor Augen, der waiter unten am 
Flusse auf einem Schiffe sich im Wasser erging. Als 
dessen Heerfuhrer das Schiff sah, sagte er: „Dieses 
Schiff gehort mir“ und der Konig versetzte; „Was aber 
auf dem Schiffe ist, ist mein Eigentum." Als nun das 
Schiff herankam und er die Frau sah, fragte er : „ Wer bist 
denn du, die du aussiehst wie ein weibliches Gespenst?" 
Sie sagte ihm lachelnd, sie sei die erste Gemahlin des 
Konigs Baka, und erzahlte ihm diese ganze Begeben- 
heit; dafi dies sich aber so mit Pahcapapa verhielt, 
war in ganz Indien bekannt. Darauf nahm sie der Konig 
bei der Hand und hob sie auf; sobald er sie aber an- 
fafite, wurde er von der Lust der Bertihrung erfuUt 
und merkte bei anderen Frauen gar nicht mehr, dafi 
es Frauen waren. Er erhob sie zur Stelle seiner ersten 
Gemahlin und sie war ihm so lieb wie sein Leben. 

Als Baka diese Begebenheit erfuhr, sagte er: „Ich 
werde nicht zulassen, dafi er sie zu seiner ersten Ge- 
mahlin macht:“ er zog ein Heer zusammen, schlug aut 
dem Ufer gegenuber jenem sein Lager auf und schickte 
ihm die Botschaft: „Er soil mir meine Gattin geben 
oder mit mir kampfen.“ Auch der andere war kampf- 
bereit. Doch die Minister der beiden dachten: „Wegen 
eines Weibes braucht man nicht zu sterben. Dem Baka 
gehort sie, weil er zucrst ihr Gatte war, dem Pavariya 
aber, weil er sie auf dem Schiffe fand; darum soU sie 
je sieben Tage in eines jeden Hause weilen." Von 
diesem Plane benachrichtigten sie auch die beidenKonige; 
diese waren beide darilber erfreut und erbauten sich an 
dem einen und dem gegeniiberliegenden Ufer Stadte. 
Jene aber bekleidete bei beiden die Stelle der ersten 

:5P 
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Gemahlin; die beiden aber waren verriickt in sie. Wenn 
sie in des einen Hause sieben Tage geweilt hatte, be- 
gab sie sich zu Schiff nach dem Hause des anderen; 
mit einem lahmen, krummen Alten aber, der das Schiff 
antrieb und sie hintiberbrachte, trieb sie inmitten des 
Stromes Unzucht. Damals war der Vogelkonig Kunala 
Konig Baka; darum sprach er, als er dies als selbst- 
erlebt erzahlt hatte, um es zu erklaren: 

„Die Gattin Bakas und Pavarikas, 

die beide sich zu sehr der Lust ergeben, 

verging sich noch mit einem ihrer Diener. 

Mit welchem Mann vergeht sich nicht ein Weib?“ 

Noch etwas anderes; Ehedem offnete einmal die 
Gattin des Brahmadatta, Pihgiyani mit Namen, ihr 
Fenster und schaute hinaus; da sah sie einen koniglichen 
Pferdewarter. Als der Konig eingeschlafen war, stieg 
sie zum Fenster hinaus und verging sich mit jenem. 
Dann stieg sie wieder in den Palast hinauf, besprengte 
ihren Korper mit wohlriechenden Substanzen und legte 
sich zum Konig. Fines Tages aber dachte der Kbnig: 
„Warum ist wohl zur Mitternachtszeit der KOrper der 
Konigin bestandig kalt? Ich werde es untersuchen." 
Fines Tages stellte er sich, als sei er eingeschlafen, 
folgte ihr, als sie sich erhob, und sah, wie sie sich mit 
dem Pferdeknecht verging. Dann kehrte er uni und 
bestieg sein Lager ; nachdem seine Gattin sich aber ver- 
gangen hatte, kehrte auch sie zuruck und legte sich 
auf ein kleines Bett. Am nachsten Tage liefi er sie 
inmitten der Minister herbeirufen und offenbarte ihre 
Tat; weil er aber dachte: „Alle Weiber sind schlecht," 
verzieh er ihr ihre Schuld, die Tod und Bande, Zer- 
hauen und Zerbrechen verdient hiitte. Von ihrer Stelle 
jedoch verstieB er sie und machte eine andere zu seiner 
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ersten Gemahlin. Damals war der Kunala-Konig Brahma- 
datta; darum sprach er, als er dies als selbsterlebt er- 
zahlt hatte, um es zu erklaren folgende Strophe: 

„Pihgiyani, des Kdnigs Brahmadatta, 
des weltbeherrschenden, geliebte Gattin, 
verging sich doch mit einem ihrer Diener: 
zu wemi) ging sie nicht hin in ihrer Lust?" 

Nachdem er in dieser Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit die Schuld der Weiber dargelegt hatte, 
sprach er, um noch auf andere Weise ihren Fehler zu 
offenbaren, folgende Strophen; 

„Ja, diesen kleinen, leichtsinnigen, 
undankbaren , verraterischen 
Weibern darf nicht ein Mann vertrauen, 
der nicht vom Damon ist besessen. 

Nicht das Getane, nicht das, was zu tun ist, 
erkennen sie, nicht Mutter, Vater, Bruder; 
die Unedlen, die’s Gute iibertreten, 
begeben sich in ihres Sinns Gewalt. 

Den langgewohnten Gatten lieb und hold, 
der mitleidsvoll so lieb ist wie ihr Leben, 
den lassen sie im Stich, wenn Not hereinbricht; 
drum werde ich den Weibern nicht vertrauen. 

Der Weiber Sinn ist wie bei einem Affen, 
auf und ab gehend wie des Baumes Schatten; 
bestandig sich bewegt das Herz der Frauen, 
es dreht sich wie der Augapfel im Auge. 

Sobald sie bei dem Umschauen bemerken, 
dab eines Mannes Gut sie nehmen konnen, 

■) Es ist wohl mit dem Kommentator zu lesen „karp“ statt 
„tain“, entsprechend der letzten Zeile der vorigen Strophe. 
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verfiihren diesen sie mit sanften Worten 
wie Kambojas ein Pferd mit Wasserpflanzen^). 

Wenn sie jedoch beim Umschauen bemerken, 
dafi nicht des Mannes Gut sie nehmen konnen, 
so stofien sie ihn iiberall weit von sich 
wie der das Flofi, der tiberschritt den Flufi. 

Umschlingend wie die Flamme allverzehrend, 
mit scharfer List, raschfliefiend wie ein Strom 
bedienen sie den Lieben und Unlieben 
so wie ein Schiff das ein’ und andre Ufer. 

Sie sind ftir einen nicht noch zwei, 
geoffnet sind sie wie ein Laden; 
und wer da meinte; ,Sie sind mein', 
der fesselt wohl den Wind im Netze. 

So wie ein Flu6 und wie ein Weg, 
ein Wirtshaus, Halle oder Tranke, 
so sind die Weiber auf der Welt 
und eine Zeit kennen sie nicht. 

Der Feuerflamme sind sie gleich, 
den schwarzen Schlangen auch vergleichbar: 
wie Kinder ungewohntes Gras-'), 
so mogen immer sie den Besten. 

Feuer und Elefanten, schwarze Schlangen, 
den, dessen Haupt gesalbt, und alle Weiber: 
diese verehret nicht mit stetem Eifer; 
denn schwer erkennbar ist ihr ganzes Wesen. 


Der Kommentator erklart, daS die Bewohner von Kam- 
bodja wilde Pferde durch mit Honig bestrichene Wasserpflanzen 
fangen. 

=) Nach dem Kommentator bedeutet dies; wie die Kinder 
wenn sie aufierhalb ihrer Futterstelle schdnes Gras sehen auf 
das gewohnte Putter verzichten, so machen es auch die PrLen. 
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Nicht das zu schone, nicht das vielgeliebte, 
nicht das gewandte Weib ist zu verehren, 
nicht eines andern Weib, nicht die fiir Geld liebt: 
diese ftinf Weiber sind nicht zu verehren." — 

Nach diesen Worten gab die versammelte Menge 
deni grofien Wesen ihren Beifall zu erkennen mit den 
Worten; „Ach, wie schon ist dies gesagt." Nachdem 
es aber durch diese Begebenheiten den Unwert der 
Frauen geschildert hatte, schwieg es stille. 

Als dies der Geierkonig Ananda gehort hatte, sagte 
er; „Lieber Kunala-Konig, auch ich werde durch meiner 
Erkenntnis Kraft den Unwert der Weiber schildem"; 
und er begann ihren Unwert zu schildern. 

Um dies zu erklaren sprach der Erhabene: 

Als nun aber der Geierkdnig Ananda den Anfang, 
die Mitte und das Ende der Erzilhlung des Kunala- 
V’^ogels vernommen hatte, sprach er zu dieser Zeit lol- 
gende Strophen; 

„Auch wenn die Erde ganz mit Geld gefiillt 
ein Mann wiird’ geben dem geliebten Weibe, 
betrog' es ihn doch bei Gelegenheit; 
drum nicht ergib dich diesen Undankbaren. 

Auch wenn ein Held er ist, von treuer Art 
der junge Gatte, ihnen lieb und hold, 
verlassen sie ihn doch in Miih’ und Noten; 
darum werd’ ich den Weibern nicht vertrauen. 

Nicht trail’ der Mann und denke: ,Sie begehrt 

iiiich*, 

nicht trau’ er, weil sie weint in seiner Nahe; 
dem Lieben dienen sie wie dem Unlieben, 
so wie ein Schiff den beiden Ufern dient. 
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Trau’ nicht dem Lager, das mit alten Zweigen ist 

bedeckt i), 

trau’ nicht dem Dieb, weil er ein alter Freund, 
nicht traue, weil dein Freund der Konig ist, 
trau’ nicht dem Weib, das zehnmal Mutter ist. 

Trau’ nicht den Weibem, welche Lust verschaffen, 
den unbezahmten Tugendiiberschreitern: 
auch wessen Frau ist ilbervoU von Liebe, 
der trau’ ihr nicht; den Furten gleichen Weiber. 

Sie wiirden toten, schlagen, schlagen lassen, 
den Hals zerschneidend wiirden Blut sie trinken; 
die niedrer Lust Ergeb’nen, Unbezahmten, 
lieb’ sie nicht, die des Ganges Furten gleichen. 

Wie Wahrheit lautet ihre Ltige, 
wie Liige lautet ihre Wahrheit; 
wie Kinder ungewohnte Graser, 
erwahlen immer sie den Besten. 

Mit ihrem Gang verfiihren sie, 
mit ihrem Blick, mit ihrem Lacheln, 
dann auch durch lockere Bekleidung -) 
und endlich durch die lieben Worte. 

Grausame Rauberinnen sind sie, 

Schlangen mit zuckersufien Worten 
und nichts ist ihnen unbekannt, 
was unter Menschen heifit Betrug. 

Schlecht sind die Weiber auf der Welt 
und eine Zeit kennen sie nicht, 
voll Leidenschaft und Ungestiim, 
der Flamme gleich, die alles friBt. 

*) Wie der Kommentator sagt, weil man nicht weifi, ob sich 
nicht eine Schlange darunter geschlichen. 

’) Der Kommentator verweist dafur auf das Nalinika-Jataka 
(Nr. 526), fur den Blick auf das Ummadantl-Jataka iNr. 527). 
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Nicht gibt’s fur Frauen einen Lieben 
und auch unlieb ist ihnen keiner; 
dem Lieben dienen sie wie dem Unlieben, 
so wie das Schiff den beiden Ufem dient. 

Nicht gibt’s ftir Frauen einen Lieben 
und auch unlieb ist ihnen keiner; 
fur Geld umschlingen sie den Mann 
wie eine Schlingpflanze den Baum. 

Dem Pferd- und Elefantenknecht, 
dem Kuhhirten von niedrem Stamme. 
dem, der die Leichname verbrennt, 
dem, der die welken Blumen fortwirft, 
die Frauen folgen, wenn er Geld hat. 

Den edlen Mann auch sie verlassen, 
den Armen, als war’ er ein Leichnam; 
zu einem andern gehn sie hin, 
die Weiber, um des Geldes widen. “ 

Nachdem so auf seiner Erkenntnis fufiend der 
Geierkdnig Ananda den Unwert der Weiber dargelegt 
hatte, schwieg er stille. Als aber Narada dessen Worte 
vernommen, schilderte auch er auf seiner eigenen Ein- 
sicht fufiend den Unwert der Frauen. 

Um dies zu erklaren sprach der Meister: 

Nachdem aber so der gottliche Brahmane Narada 
den Anfang, die Mitte und das Ende der Erzahlung 
des Geierkonigs Ananda vernommen, sprach er zu 
dieser Zeit folgende Strophen: 

„Vier Dinge werden nie gesattigt; 
horet auf mich, wenn ich es sage: 
das Meer, der Konig, der Brahmane 
und auch das Weib, o Vogelkbnig. 
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Die Fliisse fliefien in das Meer, 
so viele auf der Erd’ entspringen ; 
doch nicht erfiillen sie das Meer, 
durch ihren Mangel wind's nicht voll. 

Auch der Brahmane lernt den Veda 
mit seinen ftinf verschiednen Teilen; 
doch mehr begehrt er noch zu lernen, 
nicht satt wind er durch diesen Mangel. 

Ein Konig mag die ganze Erde 
mitsamt den Meeren und den Bergen 
beherrschen, da er sie erobert, 
die voll von Schatzen ohne Ende, 
und strebt noch nach dem andern Ufer; 
nicht satt wird er durch diesen Mangel. 

Und wenn auch einer jeden Frau 
acht Ehemanner zugehorten, 
die alle stark und kraftig waren 
und alle Lust ihr bringen konnten, 
wtird’ nach dem neunten sie begehren; 
nicht satt wird sie durch diesen Mangel. 

DieWeiber all’ sind wie die Flamin’, die alles friBt, 
die Weiber all’ sind wie der FluB, der alles mitreiBt, 
die Weiber alle sind wie Zweige voll von Dornen, 
die Weiber alle gehen fort um Geldes widen. 

Den Wind mag einer mit dem Netze fangen, 
das ganze Meer mit einer Hand ausschopfen, 
mit eigner Hand die Stimme sich verschliefien, 
wer vollen Glauben diesen Weibern schenkt. 

Bei diebischen, listigen Frauen, 
wo man die Wahrheit schwer erfahrt, 
ist schwer das Rechte zu erkennen 
wie eines Fisches Pfad im Wasser^). 

d Diese Strophe findet sich auch im Jataka 519; oben S. 95. 
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Nicht zu befried’gen, Sanftes redend, 
den Fltissen gleich schwer auszufilllen 
versinken sie, und wer sie kennt, 
der sucht sie von sich fernzuhalten. 

Sie drehen sich, sind voll von Listen, 
den heil’gen Wandel sie zerstoren; 
so sinken sie; und wer sie kennt, 
der sucht sie von sich fernzuhalten. 

Doch wem die Weiber sind ergeben 
aus Lust oder um Geldes wiDen, 
den zehren sie geschwinde auf, 
so wie den Brennstoff frifit das FeuerB-*' 

Xachdem so Narada den LFnwert der Frauen ge- 
schildert hatte, verkiindete abermals das grofie Wesen 
mit Unterscheidung ihre Untugend. 

Um dies zu erklaren sprach der Meister: 

Nachdem nunmehr der Kujiala den Anfang, die 
Mitte und das Ende der Erzahlung des gdttlichen Brah- 
manen Narada vernoinmen, sprach er zu dieser Zeit 
folgende Strophen: 

„Anreden mag den, der ein Schwert in Hilnden halt, 
der Weise und den Damon auch, der ihm ist feind; 
zur gift’gen Schlange moge er sich setzen, 
mit einem Weibe aber rede keiner. 

Den Geist der Welt zerstoren ja die Weiber, 
mit Tanz, Gesang, Red’ und Lilcheln gewaffnet; 
die Unachtsamen nehmen sie gefangen 
wie auf der Insel Kaufleute Damonen. 

Nicht gibt’s bei ihnen Zucht und Selbstbezwingung, 
Branntwein und Fleisch sie lieben unbezahmt; 

‘) Diese drei Strophen stehen auch im Jataka 509 (Band IV, 
S. 5c^f.). 
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das von dem Mann Gebrachte sie verschlingen 
wie der Timingala den Makara im Meer^). 

An den ftinf Lustarten sie sich erfreuen, 
voll Hochmuts, schwankend sind sie, unbezahmt; 
die Weiber stiirzen auf den Unachtsamen 
so wie die Fliisse in die salz’ge Flut. 

An welchem Mann die Weiber sich erfreuen 
aus Wohlgefallen, Lust oder um Geld, 
diesen, wenn er auch leuchtete wie Feuer, 
verbrennen sie voll Sinnesgier und Siinde. 

Wenn sie 'nen Mann erkannt als reichbegtitert, 
so stiirzen sie auf ihn sich und sein Geld; 
wenn er von Lust beruckt, sie ihn umschlingen 
wie eine Schlingpflanze den Salabaum. 

Mit mannigfacher Lust nahen sie sich 
geschmiickt, den Mund so rot wie Bimbafrucht-); 
mit ihrem Lacheln sie den Mann verfuhren, 
wie Sam vara ■'*) sind sie des Zaubers kundig. 

Mit Gold, Juwelen, Perlen reich geschmiickt 
sind in des Gatten Haus geehrt die Frauen; 
obwohl bewacht, betriigen sie den Gatten 
wie den Damon, in seinera Herzen wohnend*)- 

Wenn auch ein Mann voll Glanz und einsichtsvoll, 
geehrt und hochgeachtet bei der Menge, 
wenn er dem Weib erliegt, glanzt er nicht mehr, 
wie wenn der Mond in Rahus Rachen kommt "^). 

') Dies sind die Namen zweier Arten von Seeungeheuern 
von denen besonders das erstere eine riesige Grofie haben soil 
-) Die Frucht von Momordica monadelpha. 

Ein zauberkundiger Damonenfurst. 

'} Vgl. Jataka436 (Band III, S. 584 ff.), wo der riesige Damon 
seine Geliebte in einem Korbe in seinem Innern aufbewahrt und 
doch von ihr betrogen wird. 

Ein Damon, der den Mond in den Mund nimmt und da 
durch die Mondfinsternis verursacht. 
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Was ein erzurnter Feind dem Feinde tate 
voll Falschheit, der in seine Macht gekommen, 
noch grofierem Verderben geht entgegen, 
wer unachtsam kam in der Weiber Hande. 

Die Haare ausgerissen und zerkratzt, 
auf Fu6 und Hand mit Peitsch’ und Stock geschlagen, 
zu dem so Niedrigen geh'n bin die Weiber, 
erfreuen sich wie Fliegen an dem Aas. 

Es halt’ sie fern in Hausern oder Strafien, 
in Konigsresidenzen oder Flecken 
wie die von Namucii) gelegte Schlinge 
der Einsichtsvolle, auf sein Heil Bedachte. 

Wer die ed!e Asketentugend aufgibt 
und sich ergibt dem unehrbaren Wandel, 
tauscht ein die Holle mit dem Gdtterhimmel 
wie einen schlechten Edelstein der Kaufmann. 

Getadelt hier auf Erden wie im Jenseits 
der Unverstand’ge geht durch seine Taten 
schwankend dahin und inimer wieder fftllt er 
wie mit falschen Eseln ein Wagen auf schlechter 

Strafie. 

Er stiirzet in die Holl’ Patapana 

und in den Seidenwald aus eh’rnen Speeren-); 

nachdem im Tiergeschlecht er hat gelebt, 

wird er nicht frei vom Reich des Peta-Konigs ®). 

Die sich am Gotterspiel in Nandanab 
erfreuen, die die Menschenwelt beherrschen. 


b Namuci ist ein Beiname des Todesgottes Mara. 

■) Vgl. dazu das Jataka 530 (oben S. 276 ff.), wo die verschie- 
denen Hollen und Hbllenstrafen geschildert sind. 

b Betas, skr. preta, sind die biifienden Geister. Das Dasein 
als peta gehort ebenso wie der Aufenthalt in der Holle oder die 
Wiedergeburt als Tier zu den vier Strafexistenzen. 
b Wortlich „Freude‘‘, ein Park in Indras Himmel. 
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die Achtlosen richten zugrund die Weiber 
und lassen in die HoUe sie gelangen. 

Nicht schwer sind Gotterfreuden zu erlangen 
und auch die Weltherrschaft nicht bei den Menschen, 
noch Nymphen, die in Goldpalasten wohnen, 
wenn man sich uni die Weiber nicht bekiimmert. 

Der Weg, der wegfiihrt von der Sinnenwelt 
zum hoh’ren Leben'), ist nicht schwer zu finden 
durch die Geburt in lustbetreitem Dasein 
fur den, der sich um Weiber nicht bekiimmert. 

Das Gltick, das alle Leiden iibersteigt, 
unendlich, unerschiittert, unerschaffen, 
nicht schwer zu finden ist’s fur Heil’ge, Reine, 
wenn sie sich um die Weiber nicht gekummert.“ 

So beendigte das groBe Wesen seine Unterweisung, 
nachdem es sie bis zum Nirvana hatte gelangen lassen-). 
Die Gottheiten aber, die im Himalaya in der Luft 
schwebten, wie Feen, grofie Schlangen wesen u. dgl., 
gaben ihrem Beifall Ausdruck mit den Worten: „Ach, 
dies ist mit Buddhaanmut dargestellt." Darauf begaben 
sich der Geierkonig Ananda, der gottliche Brahmane 
Narada sowie der konigliche Kuckuck Punnamukha ein 
jeder mit seinem Gefolge nach ihren Wohnorten. Das 
grofie Wesen aber kehrte auch an seinen Ort zuriick. 
Die anderen aber kamen immer wieder dorthin und 
erhielten von dem grofien Wesen ihre Ermahnungen; 
bei diesen Ermahnungen beharrten sie und gelangten 
dadurch in den Himmel. 


'j Wortlich „zu der Formenwelt", im Gegensatz zur (niedri- 
geren) Sinnenwelt und zu der (hdheren) formlosen Welt 

-) D. h. nachdem er zum Schlufi das Nirvana ervvahnt und 
geschildert hatte. 
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Nachdein der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, sprach er, um das Jataka zu verbinden, folgende 
Schlufistrophe : 

„lch selbst war damals der Kunala, 

Udayi war der Konigskuckuck, 

Ananda war der GeierkOnig 
und Sariputta Narada; 
so kennt ihr dieses Jataka." 

Wahrend aber die Monche, als sie kamen, durch die 
Wunderkraft des Meisters gekommen waren, kehrten sie, 
als sie zurilckkehrten, durch ihre eigene ubernaturliche 
Machti) zuruck. Ihnen gab der Meister im grofien Parke-) 
einen Betrachtungsstoff und sie gelangten noch am selben 
Tage zur Heiligkeit. Es war eine grofie Versammlung von 
Gottheiten; darauf verkundete der Meister das Mahasamaya- 
Sutta®). 

Ende der Erzahlung von dem Kunala. 


537. Die groBe Erzahlung von 
Sutasoma "). 

„\Varum tust du.“ Dies erzahlte der Meister, da er 
im Jetavana vervveilte, mit Beziehung auf den Thera Aii- 
gulimala. Dessen Geburt und Bekehrung ist nach der in 
der Schilderung des Afigulimala-Sutta®) gegebenen Art aus- 
filhrlich zu erfahren. — Nachdem er aber durch eine Wahr- 
heitsbekraftigung'J einer Frau, die eine Fehlgeburt hatte, 

'■) Sie besaSen jetzt die den Heiligen (Arhat) innewohnende 
Wunderkraft durch die Luft zu fliegen. 

’) Ein Kloster und Park in der Nahe von Vesali. 

') Wortlich: das Lehrstiick von der grofien Versammlung, 
sonst nicht erwahnt. 

■*) Im Gegensatz zum Cullasutasoma-Jataka Nr. 525 (ubersetzt 
in diesem Band, S. i 78 — 193). 

'■) Dies ist das 86. Lehrstiick des Majjhima-Nikaya (ed. 
Trenckner Band II, i, S. 97 ff.) 

'') Dadurch werden, wie oft in den Jatakas vorkommt, Wun- 
der bewirkt. 
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zur Gesundheit verholfen hatte, erhielt er reichliche Almosen; 
darauf ergab er sich immer mehr der Einsamkeit und er- 
langte die Heiligkeit. Er wurde beruhmt und gehorte zu 
den achtzig grofien Theras. 

Zu dieser Zeit begannen einmal die MOnche in der 
Lehrhalle folgendes Gesprach: „Ereunde, damit dafi der 
Erhabene diesen so grausainen Angulimala, den grofien 
Rauber mit blutigen Handen, ohne Stock und ohne Speer 
gebandigt und zur Selbstverleugnung gebracht hat, damit 
hat er ein schweres Werk getan. Ach, wie schwere Werke 
fuhren die Buddhas ausl“ Der Meister, der in seinem 
duftenden Gemache safi, horte mit seinem gottlichen Ohre 
ihre Unterhaltung und erkannte; „Heute wird mein Gehen 
zu einer grofien Wohltat vverden; eine grofie Lehrunter- 
weisung wird zu stande kommen.“ iMit unvergleichlicher 
Buddhaanmut begab er sich in die Lehrhalle , liefi sich auf 
dem hergerichteten Sitze nieder und iVagte: „Zu welcher 
Unterhaltung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?“ *Als sie antworteten: „Zu der und der,“ sagte 
er: „Kein Wunder ist es, ihr Mbnche, dafi ich jetzt, wo 
ich zur Vollendung in der Erkenntnis vorgedrungen bin, die- 
sen bekehrt habe; auch als ich in einem I'ruheren Dasein 
wandelte und nur eine teilweise Erkenntnis besafi , bandigte 
ich ihn.“ Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem ftihrte im Kbnigreiche Kuru in der Stadt 
Indapatta ein Konig namens Koravya die Regierung in 
Gerechtigkeit. Der Bodhisattva nahm im Schofie von 
dessen erster Gemahlin seine Wiedergeburt; weil er 
aber am Keltern des Somatrankes seine Freude hatte, 
nannte man ihn Sutasoma. Als er herangewachsen war, 
schickte ihn sein Vater nach Takkasila, damit er dort 
bei einem weitberuhmten Lehrer die Wissenschaften 
erlerne. Er nahm das Lehrgeld mit, verlieB die Stadt 
und machte sich auf den Weg. Auch zu Benares wurde 
Prinz Brahmadatta, der Sohn des Konigs von Kasi, mit 
denselben Worten von seinem Vater weggeschickt; auch 
er verliefi die Stadt und schlug denselben Weg ein. 

Nachdem nun Sutasoma seinen Weg zuruckgelegt 
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hatte, setzte er sich am Tore der Stadt in einer Halle 
auf eine Bank. Audi der Prinz Brahmadatta kam her- 
bei und setzte sich mit ihm auf dieselbe Bank. Suta- 
soma begann ein liebenswilrdiges Gesprach mit ihm 
und fragte: „Freund, du bist vom Wege ermiidet; 
woher kommst du?“ Jener antwortete: „Aus Benares." 
„Wessen Sohn bist du?" „Der Sohn des Brahmadatta." 
„Wie ist dein Name?" „Ich heifie Prinz Brahmadatta." 
„Aus welchem Grunde bist du hierhergekommen?" Der 
andere erwiderte: „Um die Wissenschaften zu erlernen" 
und fragte dann auch den andern in derselben Weise: 
„Auch du bist von der Reise ermudet" usw. Jener er- 
zahlte ihm auch alles. Darauf sagten die beiden: „Wir 
Edlen wollen zu einem und demselben Lehrer gehen, 
um bei ihm die Wissenschaften zu erlernen," und schlos- 
sen Freundschaft miteinander. Darauf gingen sie in die 
Stadt hinein und suchten das Haus des Lehrers auf; 
sie begriifiten ihn, verkiindeten ihm ihre Abstammung 
und sagten ihm, sie seien gekommen um die Wissen- 
schaften zu erlernen. Der Lehrer gab seine Zustimmung. 
Hierauf gaben sie ihm das Lehrgeld und begannen mit 
dera Studium; aber nicht allein sie, sondern noch andere 
Konigssohne von Indien, hundert an Zahl, erlernten 
damals bei ihm die Wissenschaften. 

Sutasoma war unter ihnen der alteste Schuler; 
wahrend er die Wissenschaften erlernte, gelangte 
er schon bald zur Vollendung darin. Ohne zu den 
andern zu gehen ging er nur zum Prinzen Brahma- 
datta hin, weil dieser sein Freund war, wurde sein 
Nebenlehrer und bewirkte, dafi dieser es bald erlernte. 
Auch die anderen vollendeten allmahlich ihre Ausbil- 
dung. Nachdem sie sich so angestrengt, verabschiedeten 
sie sich von ihrem Lehrer und verliefien die Stadt, ura 
Sutasoma geschart. An der Gabelung der StraBe blieb 

Dutoit, Jatakam. V. 32 
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Sutasoma stehen, entlieB sie und sprach: „Ihr werdet, 
wenn ihr euren Vatern die Kunste 2eigt, in die Regie- 
rung eingesetzt werden. Wenn ihr aber zur Herrschaft 
gelangt seid, so befolgt nieine Ermahnung." „Welche, 
Lehrer?“, fragten sie. Er antvvortete: „An dem Tage 
der Monatshalite sollt ihr das Uposatha halten und keine 
Totung begehen." Jene gaben ihie Zustimmung. Weil 
aber der Bodhisattva an dem Aussehen des Korpers 
die Vorzeichen ablesen konnte, erkannte er: „In Zu- 
kunft wird durch den Prinzen Brahmadatta eine grofie 
Gefahr entstehen." Nachdem er sie daher so ermahnt, 
entliefi er sie. Nachdem sie in ihr Land gelangt waren, 
zeigten sie alle ihren Vatem ihre Kunste und bestiegen 
den Thron. Um aber den Bodhisattva erfahren zu lassen, 
dafi sie zur Herrschaft gelangt seien und bei seiner Er- 
mahnung beharrten, schickten sie ihm Briefe und fiigten 
ein Geschenk bei. Als das groBe Wesen diesen Sach- 
verhalt erfuhr, schickte auch es ihnen Briefe mit der 
Auflforderung unablassig weiterzustreben. 

Von ihnen verzehrte der Konig von Benares keine 
Mahlzeit ohne Fleisch; wegen der Uposatha-Tagei) aber 
nahm man Fleisch weg und hob es auf. Eines Tages 
nun frafien das so aufgehobene Fleisch infolge der Un- 
achtsamkeit des Kochs die Haushunde des Kdnigs. Als 
der Koch kein Fleisch mehr land, ging er mit einer 
Hand voll Geld umher, konnte aber kein Fleisch auf- 
treiben. Da dachte er; „Wenn ich dem Konig eine 
Mahlzeit ohne Fleisch vorsetzen werde, so ist es um 
mein Leben geschehen; was soil ich jetzt tun?" Da fiel 
ihm ein Mittel ein. Zur ungewohnten Zeit ging er auf 
das Leichenfeld und nahm das Schenkelfleisch von 


h An diesem durfte natiirlich keine Tiertdtung vorgenommen 
werden. 
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einem gerade erst gestorbenen Manne mit; dies briet 
er gut und setzte dann dem Konige die Mahlzeit vor. 

Sobald der Kbnig einen Bissen Fleisch nur auf die 
Zungenspitze legte, durchdrang dies sogleich die sieben- 
tausend Geschmacksnerven; am ganzen Korper zitternd 
stand er da. — Warum? Weil er friiher einmal daran 
gevvohnt war. In einer friiheren Existenz namlich war 
er ein Damon gewesen und hatte viel Menschenfleisch 
verzehrt; darum war ihm dies so lieb. Er dachte aber: 
„Wenn ich dies bier ruhig verzehre, so wird er mir 
nicht sagen, was dies fiir Fleisch ist;“ deshalb spie er 
es auf den Boden aus. Als der Koch darauf sagte; „Es 
ist fehlerlos, o Fiirst; i6 es,“ liefi er die iibrigen Leute 
zurticktreten und sagte: „Ich weifi, dafi es fehlerlos ist; 
was ist dies fur Fleisch?" Der Koch erwiderte: „Es 
ist dasselbe Fleisch, o Ftirst, das du auch an den frh- 
heren Tagen verzehrtest." „Hat es aber nicht sonst 
einen anderen Geschinack?" „Heute ist es gut gebraten." 
„Warum hast dues denn nicht friiher ebenso gebraten?", 
fragte der Konig weiter. Als er merkte, da6 jener 
stumm blieb, rief er: „Erzahle mir entweder die Wahr- 
heit oder es ist um dein Leben geschehen." 

Darum bat jener um Straflosigkeit und erzahlte 
alles, wie es sich zugetragen hatte. Der Konig ver- 
setzte: „Lasse nichts davon verlauten; verzehre du das 
Fleisch, das du wie gewohnlich bratst, und brate fiir 
mich nur Menschenfleisch!" „Ist dies keine schwere 
Tat, o Fiirst?", fragte der Koch; der Konig aber ant- 
wortete: „Fiirchte dich nicht; es ist keine schwere Tat." 
Und als der Koch weiter fragte, woher er bestandig 
Menschenfleisch nehmen solle, erwiderte der Konig: 
„Sind nicht in den Gefangnissen viele Leute?" 

Von da an tat jener so. Als in der Folgezeit im 
Gefangnis die Menschen verschwunden waren, fragte 

32 * 
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der Koch wieder den Konig, was er jetzt tun solle. 
Der Konig antwortete ihm: „Lege auf die Strafie einen 
Geldbeutel mit tausend Geldstucken; wer ihn niinmt, 
den ergreife mit dem Rufe: ,Rauber!“ und tote ihn.“ 
Jener tat so. /Vis er aber hierauf niemand mehr fand, 
der den Beutel auch nur angesehen hatte, ging er 
wieder zum Konig und fragte: „\Vas soil ich jetzt 
tun?" Da sagte der Konig; „Zur Zeit, da die Tag- 
und Nachtwachen durch Trommelschlag verkiindet wer- 
den, ist die Stadt in Unordnung; dann stelle dich an 
die Offnung einer Hausmauer oder an einen Kreuzweg, 
erschlage einen Menschen und nimm sein Fleisch!" 
Von da an nahm er sich festes Fleisch dort mit und 
ging davon. 

An alien Orten aber sah man Leichname und horte 
die Leute jammern: „Meine Mutter ist nicht mehr da, 
mein Vater ist nicht mehr, mein Bruder, meine Schwester 
ist nicht mehr da.“ Angsterfiilltsahen die Stadtbewohner 
nach, ob sie ein LOwe gefressen habe oder ein Tiger 
Oder ein Damon. Da gewahrten sie die von einem 
Schlag herruhrende Wunde. Mit dem Rufe: „Ein 
Mensch frifit sie, glaube ich,“ versammelte sich eine 
grofie Volksmenge im Hofe des koniglichen Palastes 
und larmte. Der Konig fragte; „Was wollt ihr, meine 
Kinder?" Sie antworteten: „0 Furst, in dieser Stadt 
ist ein Rauber, der Menschen verzehrt; lafit ihn er- 
greifen." Der Konig versetzte; „Wie soli ich ihn er- 
kennen? Soli ich bestandig umhergehen und die Stadt 
bewachen?" 

Darauf sagten die Leute; „Der Konig ist nicht 
auf das Wohl der Stadt bedacht; wir wollen es dem 
Heerfuhrer Kalahatthi mitteilen." Sie erzahlten diesem 
die Sache und sprachen: „Man muB nach dem Rauber 
suchen." Dieser antwortete: „Wartet sieben Tage; ich 
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werde den Rauber suchen und ihn euch ausliefern." 
Damit entlieB er die Volksmenge; seinen Lenten aber 
gab er die Anweisung: „Ihr Lieben, in der Stadt be- 
findet sich ein Rauber, der Menschen verzehrt; versteckt 
euch allenthalben und fangt ihn.“ Die Leute waren da- 
mit einverstanden und beobachteten von da an die Stadt. 

Der Koch aber hatte sich an einer Offnung der Haus- 
mauer versteckt, dort ein Weib getotet und begann ge- 
rade mit lauter festem Fleisch seinen Korb zu fiillen; 
da packten ihn die Manner, schlugen ihn zu Boden und 
banden ihm die Hiinde auf den Rticken. Hierauf riefen 
sie laut: „Gefangen ist der Menschen fressende Rauber. “ 
Line grofie Volksmenge umringte sie; nachdem sie ihn 
gehorig geschlagen hatten, hangten sie ihm seinen Fleisch- 
korb um den Hals und brachten ihn vor den Heer- 
fiihrer. 

Als ihn der Heerfuhrer sah , dachte er bei sich : 
„I6t nun dieser selbst das Fleisch oder vermischt er es 
mit andereni Fleische und verkauft es oder totet er im 
Auftrag eines anderen?" Und indem er ihn danach 
fragte, sprach er folgende erste Strophe; 

„Waruin tust du, o Koch, denn solche Dinge, 
begehst du solche Taten schwer zu strafen? 

Totest du Tor die Weiber und die Manner 
wegen des Fleisches oder um Geldes vvillen?“ 

Der Koch antwortete : 

„Nicht fiir mich selbst und nicht um Geldes willen, 
fur Weib und Kind nicht noch Verwandte, Freunde: 
Mein Herr, der hocherhabne Landeshiiter, 
er ist's, o Herr, der solches Fleisch verzehrt." 

„Wenn du auf deines Herren Wohl versessen 
tust diese Taten, die so schwer zu strafen, 
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so geh’ am Morgen hin nach dein Palaste 
und sag’ mir dies in Gegenwart des Konigs." 

„Also werde ich tun, du edler Herr, 
so wie du es befiehlst, o Kalahatthi. 

Am Morgen werd’ ich gehn in den Palast 
und dir's in Gegenwart des Konigs sagen.“ 

Darauf liefi ihn der Heerfuhrer in festen Banden 
die Nacht verbringen. AIs dann die Morgendammerung 
begann, beriet er sich mit alien Ministern; als alle ein- 
stimmig waren, legte er an alle Orte eine Wache und 
brachte so die Stadt in seine Hand, Hierauf ging er 
mit dem Koch, der seinen Fleischtopf um seinen Hals 
gebunden trug, nach dem kbniglichen Palaste hin. Die 
ganze Stadt war von Geschrei erfullt. 

Nachdem aber der Konig nach seinem gestrigen 
Friihstuck kein Abendmahl erhalten hatte, verbrachte 
er sitzend die Nacht, indem er dachte: „Jetzt wird der 
Koch kommen, jetzt wird er kommen." Da kam ihm 
der Gedanke: „Auch heute kommt der Koch nicht und 
von den Stadtbewohnern hort man grofien Lilrm: was 
ist dies?" Er schaute zum Fenster hinaus und sah, wie 
jener dahergefuhrt wurde. Jetzt dachte er: „Jene Sache 
ist bekannt geworden;" doch faBte er wieder Mut und 
setzte sich auf seinen Thron. Kalahatthi kam auf ihn zu 
und fragte ihn; jener aber antwortete. 

Um dies zu erklaren sprach der Mci-^ter: 

„Als dann die Nacht zu Ende war 
so gegen Sonnenaufgang hin, 
begab sich Kala mit dem Koch 
zum Konig Brahmadatta hin; 
doch als er zu dem Konig kam, 
da sprach er zu ihm dieses Wort: 

,Ist es denn wahr, o Grofikonig, 
dafi du den Koch hast ausgeschickt, 
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damit er tote Weiber, Manner 

und du dann deren Fleisch verzehrest?' 

,Gerade so, o Kala, ist es; 

von mir ward abgesandt der Koch. 

Da er nur meinen Willen tut, 

was hast du ihn darum zu schelten?" “ 

Als dies der Heerfiihrer horte, dachte er: „Dieser 
gesteht es mit eigenem Munde zu. Ach, er ist gewalt- 
tiitig; so lange Zeit schon hat er Menschen verzehrt! 
Ich werde ihn da von abbringen." Und er sprach zu 
ihni: „0 Grofikdnig, tue nicht so, ifi kein Menschen- 
fleisch!" Der Konig aber versetzte: „Kalahatthi, was 
sagst du? Ich kann nicht darauf verzichten." Der Heer- 
ftihrer fuhr fort: „0 GroBkonig, wenn du nicht darauf 
verzichten kannst, wirst du dich selbst und deine Herr- 
schaft zugrunde richten.* Doch der Konig erwiderte: 
„Auch wenn alles so zugrunde geht, kann ich doch 
nicht darauf verzichten." Darauf erzahlte ihm der Heer- 
fiihrer, um ihn zur Besinnung zu bringen, folgende alte 
Geschichte: 

Ehedem lebten im Weltmeere sechs grofie Fische. 
Von diesen waren Ananda, Timanda und Ajjhohara, 
diese drei, funfhundert Meilen groB, Titimiti, Mifigala 
und Timirapihgala waren tausend IMeilen groB. Sie 
alle verzehrten Stein- Wasserpflanzen ^). — Von ihnen 
wohnte Ananda auf einer Seite des Ozeans und vide 
Fische kamen zu ihm um ihn zu besuchen. Fines Ta- 
ges dachten diese: „Alle Vogel und VierfuBler besitzen 
einen Konig, wir aber haben keinen Konig. Auch wir 
wollen einen zum Konig niachen." Nachdem sie so 
einer Meinung geworden waren, machten sie den Ananda- 


') Gemeint ist die Wasserpflanze Vallisneria und zwar die 
Art, die auf Feisen wachst. 
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Fisch zu ihrem KOnig; und von da an kamen die Fische 
am Abend und am Morgen und machten ihm ihre Auf- 
wartung. 

Wahrend nun eines Tages Ananda auf einem Fel- 
sen Stein- Wasserpflanzen a6, verzehrte er auch ohne es 
zu wissen einen Fisch, da er raeinte, es sei eineWasser- 
pflanze. Ihm schmeckte das Fleisch; indem er dachte : 
„Was ist denn jetzt gar so su6?“, tat er es heraus, 
schaute es an und sah, dab es ein Stiick Fisch war. 
Jetzt dachte er: „So lange Zeit afi ich dies nicht, weil 
ich es nicht wufite. Wenn jetzt am Abend und am 
Morgen die Fische kommen um mir ihre Aulwartung 
zu machen, werde ich einen oder zwei Fische verzeb- 
ren. Wenn es aber bekannt ward, dafi sie aufgefressen 
werden, so wird kein einziger mehr mich aufsuchen, 
sondern alle werden entfliehen." Deshalb versteckte er 
sich, totete immer die hinterdrein Ziehenden und frafi 
sie auf. Als nun die Fische immer weniger wurden, 
dachten sie: „Woher kann fur unsere Verwandten dies 
kommen?'* Ein kluger Fisch aber dachte: „Mir gefallt 
die Handlungsweise des Ananda nicht; ich werde ihn 
beobachten." Als die Fische zur Aufwartung sich ent- 
fernt batten, blieb er in der Ohrmuschel des Ananda- 
Fisches verborgen zuruck. Als nun Ananda die Fische 
entlassen hatte, frafi er die hinten Ziehenden auf. Jener 
Fisch bemerkte dies und teilte es den andern mit; diese 
alle entflohen furchterfullt. 

Von da an nahm der Ananda-Fisch aus Gier nach 
dem Fischgeschmack keine andere Nahrung mehr zu 
sich; da er aber infolge seines Ekels gegen andere 
Speisen matt wurde, dachte er: „Wohin sind sie o-e- 
gangen?" und suchte nach den Fischen. Da sah er 
einen Berg und dachte: „Aus Furcht wohnen sie in 
dessen Nahe, glaub’ ich; ich werde mich um den Berg 
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herumlegen und nachsuchen." Er legte seinen Schwanz 
und seinen Kopf urn die Seiten des Berges und ver- 
suchte sie zu fangen, indem er dachte: „Wenn sie hier 
weilen, so werden sie zu entfliehen suchen." Als er 
aber seinen Schwanz sah, wie er sich um den Berg 
herumlegte, dachte er: „Dieser Fisch tauscht mich und 
wohnt an der Seite des Berges.“ Zornig fafite er seinen 
fiinfzig Meilen langen Schwanz, da er meinte, es sei 
ein anderer Fisch, und fraS ihn schmatzend auf. Da 
befielen ihn schreckliche Schmerzen. Infolge des Blut- 
geruches versammelten sich die Fische, sie rissen ein 
Stuck nach dem andern von ihni ab und frafien ihn 
aut bis zum Kopf; dann kehrten sie wieder heim. Weil 
jener sich aber wegen der GrdBe seines KOrpers nicht 
unidrehen konnte, fand er dortselbst seinen Tod. Der 
Knochenhaufen war so grofi wie ein Berg. Asketen 
und Weltflilchtlinge aber, die in der Luft wandelten, 
erzahlten dies den Menschen und in ganz Indien er- 
fuhren es die Bewohner. 

Nachdem aber Kalahatthi diese Begebenheit erzahlt 
hatte, sprach er, um dies zu erklaren: 

„Da Ananda von alien Fischen 
in seiner Gier gefressen hatte 
und seine Schar zu Ende ging, 
starb er, weil er sich selber frafi. 

Sowird derLass’ge. der auf Wohlgeschmack versessen, 
der Tor, der an die Zukunft nicht gedenkt, 
die Kinder toten und verlieren die Verwandten 
und dann wird umgekehrt er selbst sich fressen. 

Da du dies hortest, mog’ die Lust verschwinden; 
verzehr’, Konig, nicht mehr der Menschen Fleisch, 
damit du nicht, der Fische Konig gleich, 
dein ganzes Reich leer niachest, Menschenherrscher." 
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Als dies der Konig horte, antwortete er: „Kala- 
hatthi, du kennst ein Gleichnis; ich aber kenne auch 
ein Gleichnis;" und infolge seiner Gier nach Menschen- 
fleisch erzahlte er auch eine Geschichte aus der Vorzeit 
und sprach, um sie zu erlautern; 

„Sujata hiefi er; als sein Sohn, 
sein eigner Sohn konnt’ nicht erhalten 
ein Rosenapfelstuck, da starb er, 
als es damit zu Ende war. 

So werd’ auch ich, Kala, der ich 
verzehrt die wohlschmeckendste Speise, 
wenn ich kein Menschenfleisch erhalte, 
das Leben lassen, glaube ich." 

Ehedem namlich wohnte zu Benares ein Gutsbesitzer 
namens Sujata; dieser lieB fiinfhundert Asketen, die, 
um sich rail Salz und Saurem zu versehen, vom Hima- 
laya herabgestiegen waren, in seinem eigenen Parke 
wohnen und diente ihnen. In seinem Hause stand be- 
standig fUr sie das Mahl bereit; die Asketen aber wan- 
delten manchmal auch auf dem Lande umher um sich 
Almosen zu verschaffen und sie brachten grofie Rosen- 
apfelstucke herbei und verzehrten sie. Als sie nun ge- 
rade ein Rosenapfelstuck geholt batten und afien, dachte 
Sujata: „Heute sind es schon drei oder vier Tage, dafi 
die ehrwurdigen Herren nicht gekommen sind; wohin 
sind sie gegangen?" Er Hefi seinen kleinen Sohn 
seinen Einger ergreifen und kam an den Ort, als sie 
gerade ihr Mahl beendet batten. Zu dieser Zeit ver- 
zehrte gerade der Allerjiingste, nachdem er den Alte- 
ren Wasser zum Mundausspiilen gegeben, ein Rosen- 
apfelstuck. Sujata bezeigte den Asketen seine Ehrfurcht 
und fragte sie, als er sich zu ihnen gesetzt hatte' 
„Herr, was efit Ihr da?" „Ein grofies Stuck von einem 
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Rosenapfel," antwortete dieser. Als dies der Knabe 
horte, bekam er Durst; darum lieB ihm der Alteste der 
Schar ein wenig geben. Als dies der Knabe gegessen, 
sagte er, von dem vorziiglichen Geschmack gefesselt: 
„Gebt mir ein Sttick, gebt mir ein Stiick!" So bat er 
immer wieder. Der Gutsbesitzer aber, der der Predigt 
zuhorte, sprach: „Schreie nicht; wenn du nachhause 
kommst, sollst du davon essen.“ So tauschte er ihn 
aus Furcht, die ehrwurdigen Herren wurden um seinet- 
willen unzufrieden werden; nachdem er ihn aber so ge- 
trostet, verabschiedete er sich von der Asketenschar 
und ging nachhause. Seitdem er aber weggegangen 
war, klagte immer sein Sohn; „Gebt mir ein Stuck 1“ 
Die Asketen aber dachten; „Wir haben schon lange 
hier verweilt" und kehrten nach dem Himalaj-a zuriick. 
Als man nun in dem Parke die Asketen nicht mehr land, gab 
m.an ihm Stucke von Mangos, Rosenapfeln, Brotfriichten, 
Bananen und ilhnlichen Fruchten, die mit Zuckerkornern 
bestreut waren; sobald sie aber nur auf seine Zungen- 
spitze gelegt wurden, wurden sie wie Halahala*Gift. 
Sieben Tage lang blieb der Knabe ohne Nahrung und 
starb dann. — So erzahlte der Konig diese Begebenheit. 

Darauf dachte Kalahatthi; „Dieser Konig ist allzu- 
sehr auf Wohlgeschmack versessen; ich werde ihm noch 
andere Beweise erbringen;" und er sagte; „Verzichte 
darauf, o Grofikbnig." Aber die Antwort lautete wie- 
der; „ Ich kann nicht." Darauf sprach Kalahatthi; „Wenn 
du nicht darauf verzichtest, wirst du des Kreises deiner 
Verwandten mitsamt des Glanzes deiner Herrschaft ver- 
lustig gehen. 

Auch in der Vorzeit war hier in Benares eine 
Brahmanenfamilie, welche die fiinf Gebote beobachtete. 
Diese Familie hatte einen einzigenSohn; der war seinen 
Eltern lieb und hold. Auch war er weise und kannte 
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genau die drei Veden. Dieser lebte mit den gleich- 
altrigen Junglingen zu einer Schar verbunden; wiihrend 
aber die ilbrigen Mitglieder der Schar Fische, Fleisch 
u. dgl. afien nnd Branntwein dazu tranken, verzehite 
jener junge Brahmane kein Fleisch u. dgl. und trank 
auch keinen Branntwein. Da dachten die anderen: 
„Weil dieser keinen Branntwein trinkt, gibt er uns auch 
kein GeldB; durch eine List wollen wir ihn dazu brin- 
gen, dafi er Branntwein tnnkt " Sie versammelten sich 
und sagten zu ihm: „Freund, wir wollen ein Fest feiern." 
Er erwiderte: „Trinkt ihr nur Branntwein, ich trinke 
keinen; geht nur allein!" Aber sie veisetzten; „Freund, 
als dein Getrank werden wir Milch mitnehmen lassen;“ 
darauf gab er seine Zustimmung, Jetzt gingen die Spitz- 
buben in den Park und banden an Lotosblatter Gefafie 
mit scharfem Branntwein, die sie dort hangen lieBen. 
Als sie dann selbst tranken, setzten sie dem jungen 
Brahmanen Milch vor. Ein Spitzbube aber rief: „ Holla, 
bringe mir Lotoshonig!" Als ihm Lotos gebracht wurde, 
machte er in das Gefafi, das in dem Lotosblatt versteckt 
war, unten ein Loch, setzte es an den Mund und be- 
gann zu trinken. Ebenso liefien sich auch die andern die 
Lotosblatter bringen und tranken. Der junge Brahmane 
fragte nun, was das sei, und trank in der Meinung, es 
sei Lotoshonig, den Branntwein. Darauf gaben sie ihm 
auch Fleisch, das auf Kohlen gerostet war, und er a6 
es auch. 

Als er aber immer von neuem trank und berauscht 
wurde, sagten sie ihm; „Dies ist kein Lotoshonig; dies 
ist Branntwein." Er antwortete; „So lange Zeit kannte 
ich nicht diesen stifien Wohlgeschmack; holla, bringt 


') D. h. er bczahlt keinen Teil von den gemeinsamen Aus- 
gaben der Vereinigung. 
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Branntweinl“ Sie brachten wieder und gaben ihm und 
er bekam grofien Durst. Als er aber immer wieder 
darum bat, sagten sie: „Es ist zu Ende;“ doch er ver- 
setzte: „Holla, lafit nur neuen holen,“ und gab ihnen 
seinen Siegelring. Nachdem er darauf den ganzen Tag 
mit ihnen getrunken, ging er berauscht, mit geroteten 
Augen, wankend und lallend nachhause und legte sich 
nieder. Sein Vater aber merkte, dab er Branntwein 
getrunken babe, und sagte zu ihm, als der Rausch ver- 
flogen war: „Mein Sohn, etwas Unpassendes hast du 
getan, als du, der du doch aus einer Brahmanenfamilie 
stammst, Branntwein trankest; tue nicht mehr so!“ Der 
Sohn fragte nun: „ Vater, was ist meine Schuld?“ „Da6 
du Branntwein getrunken hast.'* „Ich habe aber einen 
so silfien Wohlgeschmack so lange Zeit hindurch nicht 
genossen." Immer wieder bat der Brahmane; der Sohn 
aber sagte nur: „Ich kann nicht darauf verzichten." Da 
dachte der Brahmane: „Wenn es sich so verhalt, wird 
die Tradition unserer Familie vernichtet werden und auch 
unser VermOgen wird zugrunde gehen“; und er sprach 
folgende Strophe: 

„0 Jtingling, du bist schbn und stammst 
aus dem Geschlechte von Brahmanen; 
darum darfst du doch nicht, mein Sohn, 
das Unverzehrbare genie6en,“ 

Nach diesen Worten aber fiigte er hinzu: „Mein 
Sohn, verzichte darauf! Wenn du nicht verzichtest, 
werde entweder ich das Haus verlassen oder ich werde 
bewirken, dafi du aus dem Reiche verbannt wirst." 
Der Jiingling aber erwiderte: „Trotzdem aber kann ich 
den Branntwein nicht aufgeben", und sprach folgendes 
Strophenpaar: 
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„Er schmeckt am besten doch von allera, 
weil du mich davon haltst zuriick; 
drum werd’ ich mich dorthin begeben, 
wo mir dergleichen wird zuteii. 

Oder ich werd’ das Haus verlassen 
und nicht mehr bei dir wohnen bleiben, 
da du an meinem Anblick dich, 

Brahmane, doch nicht mehr erfreust." 

Nach diesen Worten aber fugte er hinzu; „Ich 
werde nicht auf das Branntweintrinken verzichten; tue, 
wasdir gefallt." Darauf erwiderte der Brahmane: „Wenn 
du uns aufgibst, so werden auch wir dich aufgeben/' 
und er sprach folgende Strophe: 

„Gewi6 noch andre Sohn’ und Erben 
werd’ ich bekommen kbnnen, jQngling; 
du aber, Niedriger, geh’ fort 
so weit, dafi wir nichts von dir h6ren.“ 

Darauf fuhrte er ihn vor Gericht, erklarte, daB er 
nicht mehr sein Sohn sei, und verlieB ihn. In der 
Folgezeit wurde der Jungling hilflos und arm; mit Lum- 
pen bekleidet und mit einer Scherbe in der Hand er- 
bettelte er sich Almosen und starb an einer Mauer. — 
Nachdern Kalahatthi dem Konig diese Begebenheit 
erzahlt und erklart hatte, fugte er hinzu: „0 Grofikbnig, 
wenn du nicht nach unsern Worten tust, wird man 
dich aus dem Lande verbannen.“ Und er sprach fol- 
gende Strophe: 

„Deswegen hore jetzt auf mich, 
o Konig, du der Menschen Herrscher; 
man wird dich aus dem Reich verbannen 
wie den Jungling, der Branntwein trank." 
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Nachdem so von Kalahatthi ein Gleichnis beige- 
bracht war, erzahlte auch der Konig, da er seine Lust 
nicht aufgeben konnte, eine weitere Begebenheit und 
sprach, um sie zu erlautern: 

ySujata, dieses war sein Name, 
ein Hdrer voU von Heiligkeit, 
verliebt’ sich in ein Gottermadchen 
und afi nicht mehr und trank nicht mehr. 

Mit Wasser auf der Grasesspitze 
mifit man das Wasser in dem Meer; 
so sind die menschlichen Begierden, 
wenn sie der Gotter Lust sich nahn^). 

So habe, Kala, ich genossen 
das Mahl von hochstem Wohlgeschmack; 
wenn ich kein Menschenfleisch erhalte, 
la6’ ich das Leben, glaube ich." 

Die Geschichte entspricht der oben erzahlten. Als 
niimlich Sujata zur Zeit, da die Asketen das groSe 
Rosenapfelstiick verzehrten, merkte, dafi sie nicht zuriick- 
kamen, dachte er; „Aus welchem Grunde kommen sie 
nicht? Wenn sie anderswohin gegangen sind, werde 
ich es ja sehen; wenn nicht, so werde ich ihre Predigt 
horen." Er ging in den Park, horte bei dera Altesten 
der Schar die Predigt und wurde, als die Sonne unter- 
gegangen war, entlassen. Trotzdem sagte er; „Heute 
werde ich hier bleiben;" er verabschiedete sich von 
der Asketenschar, ging in eine Laubhutte hinein und 
legte sich hier nieder. Zur Nachtzeit kam Gott Sakka, 


') Das bedeutet nach dem Kornmentator : So wenig man mit 
einer Grasspitze voll Wasser das Meer ausmessen kann, so wenig 
ist die menschliche Liebe mit der zu gottlichen Wesen zu ver- 
gleichen. 
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umgeben von der Schar der Gotter, zugleich mit seinen 
Dienerinnen, um der Asketenschar seine Verehrung zu 
bezeigen. Der ganze Park war ein Glanz. Sujata 
dachte: „Was ist denn wohl dies?", erhob sich und 
schaute durch ein Loch der Laubhtitte hinaus. Da sah 
er, wie Gott Sakka umgeben von der Schar der Gotter- 
madchen herbeigekommen war, um der Asketenschar 
seine Verehrung darzubringen. Sobald er aber die 
Gottermadchen erblickte, wurde er sogleich von Sinnen- 
lust erfullt. — Nachdem nun Sakka sich niedergesetzt 
und die Predigt angehort hatte, kehrte er an seinen 
Ort zurilck. Der Gutsbesitzer aber fragte am nachsten 
Tage die Asketenschar, nachdem er sie begriifit hatte: 
,,Ihr Herren, wer kam denn zur Nachtzeit, um euch 
zu verehren?" Sie antworteten: „Gott Sakka, Freund." 
„Wer waren aber die Frauen, die um ihn herumsafien?" 
„Dies waren die Gottermadchen." Darauf bezeigte er den 
Asketen seine Verehrung und ging nachhause; seitdem 
er aber fortgegangen war, lallte er bestandig: „Gebt 
mir ein Gdttermadchen , gebt mir ein Gbttermadchen." 
Seine Verwandten, die um ihn herumslanden, dachten: 
„Ist er von einem bosen Geist besessen?" und klappten 
mit den Fingernb- Doch er sagte: „Ich meine nicht 
diese Acchara, ich meine eine Gotter- Acchara." Dar- 
auf brachten sie ihm seine Frau reichgeschmuckt herbei 
und sagten: „Dies ist ein Gottermadchen;" aber er 
schaute sie nicht an und auch nicht eine Dime, indem 
er lallte: „Dies ist kein Gottermadchen, eine Damonin 
ist es; gebt mir ein Gottermadchen!" Er nahm keine 
Nahrung mehr zu sich und muBte sterben. 


B Das Wortspiel des Pali kann man im Deutschen nicht 
nachahmen. „Acchara« heifit „das Gottermadchen" und zugleich 
auch das „Klappern mit den Fingern". 
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Als dies Kalahatthi hdrte, dachte er: „Dieser Konig 
ist allzusehr auf Wohlgeschmack versessen; ich werde 
ihn belehren." Und indem er sagte ; „SelbstGoldschwane, 
die unter dem Himmel flogen, sind sogleich zugrunde 
gegangen, als sie das Fleisch ihrer Stammesgenossen 
verzehrten," sprach er um dies zu erklaren folgendes 
Strophenpaar; 

„So wie die Dhatarattha-Schwane, 
die durch den Luftraum fliegen konnten, 
durch unnaturlichen Genufi 
alle in das Verderben stiirzten, 

so ist es auch bei dir, o Konig; 
drum, Menschenherrscher , bore mich: 

Unefibares hast du gegessen, 

drum stofit man dich jetzt aus dem Land." 

Ehedem namlich weilten auf dem Cittaktita-Berge 
in der Goldhbhle neunzigtausend Schwane. Diese flo- 
gen wahrend der vier Monate der Regenzeit nicht fort; 
wenn sie fortgeflogen waren, so batten sie mit den vom 
Wasser beschwerten Flugeln nicht fliegen konnen und 
waren ins Meer gefallen. Darum flogen sie nicht fort. 
Wenn aber die Regenzeit herankam, so holten sie von 
einem natiirlichen Teiche wilden Reis, fullten damit die 
Hohle und blieben dann dort, indem sie sich von dem 
Reise nahrten. Wenn sich nun die Schwane in die Hohle 
zuriickgezogen batten, webte eine Spinne mit wolligem 
Nabel, die so grofi war wie ein Wagenrad, jeden Mo- 
nat ein Netz; von diesem war jeder Faden so dick wie 
ein Kuhstrick. Die Schwane aber gaben, damit er dies 
Netz zerrisse, einem jungen Schwan immer zwei Por- 
tionen. Wenn nun der Regen aufgehort hatte, ging 
dieser vorn hin und zerrifi das Netz und auf diesem 
Wege flogen auch die andern hinaus. Zu einer Zeit 

D u t o i I , Jatakam. V. 33 
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aber dauerte die Regenzeit fiinf Monate, Als das Futter 
zu Ende gegangen war, tiberlegten die Schwane, was 
zu tun sei, und beschlossen, daniit sie am Leben blie- 
ben, die Eier zu nehinen. Zuerst verzehrten sie die 
Eier, dann die Schwanjungen und zuletzt die alten 
Schwane. Nach fiinf iMonaten nun horte der Regen 
auf; die Spinne aber hatte funf Xetze gewebt. Weil 
jedoch die Schwane das Fleisch ihrer Staminesgenossen 
verzehrt batten, wurden sie weniger stark. Der Schvvan, 
der immer die doppelten Portionen genossen hatte, 
stiefi an das Netz und zerrifi vier Schichten; die funite 
aber konnte er nicht zerreiSen, sondern blieb darin han- 
gen. Da zerschmetterte ihm die Spinne das Haupt und 
trank sein Blut. Auch alle anderen karaen und stiefien 
an das Netz; aber auch sie blieben nacheinander han- 
gen und die Spinne trank ihrer aller Blut. Damals soil 
das ganze Geschlecht der Dhatarattha-Schwiine ver- 
nichtet worden sein. — 

Der Konig wollte auch noch ein weiteres Gleichnis 
erzahlen; die Stadtbewohner aber erhoben sich und 
riefen; „Herr Heerfuhrer, was tust du? Was gibst du 
dich bestandig mit diesem rauberischen xMenschenfresser 
ab? Wenn er nicht darauf verzichtet, so verbanne ihn 
aus dem Lande.“ Und sie lieBen ihn nicht inehr reden 
Als aber der Konig so viele Leule reden horte , ver- 
mochte er vor Furcht nicht mehr zu sprechen. Aber- 
mals fragte ihn der Heerfuhrer: „Wie, o GroBkonig. 
wirst du imstande sein darauf zu verzichten?“ Er aber 
antwortete wieder: „Ich kann nicht. “ Darauf stellte 
ihm Kalahatthi alle Frauen seines Harems, seine Sohne 
und Tochter mit allem Schmuck geziert zur Seite und 
sagte; „0 GroBkonig, betrachte diesen Kreis deiner 
Verwandten, diese Schar deiner Minister und den Glanz 
deines Konigtums. Gib dies nicht preis, sondern ver- 
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zichte auf das Menschenfleisch!" Der Konig aber er- 
widerte: „Dies alles ist mir nicht lieber als Menschen- 
fleis(^h.“ Darauf sprach Kalahatthi; „Darum, o Grofi- 
konig, verlaSt diese Stadt und dies Land." Der Konig 
antwortete: „ Kalahatthi, mich verlangt nicht nach der 
Herrschaft; ich gehe fort. Gib mir aber ein Schwert 
und meinen Koch mit!“ Der Heerfiihrer liefi ihn ein 
Schwert nehmen sowie einen Kochtopf zum Kochen 
von Menschenfleisch und einen Korb und gab ihm 
aufierdem seinen Koch mit. Dann verbannte man ihn 
aus dem Reiche. 

Der Konig verlieB mit dem Koch die Stadt, zog in 
den Wald und nahm dort am Fufie eines Nigrodha- 
baunies seinen Aufenthalt. Wahrend er dort wohnte, 
stellte er sich auf die Strafie, die durch den Wald 
fiihrte, totete die Menschen, brachte sie nachhause und 
gab sie dem Koch, der das Fleisch briet und dem Ko- 
nig vorsetzte. So lebten die beiden. Wenn jener aber 
mit dem Rufe: „Holla, ich bin der Rauber, der Men- 
schen frifit,“ auf einen losging, vermochte keiner aus 
eigner Kraft stehen zu bleiben; alle fielen zu Boden. 
Von diesen nahm er dann, wen er wollte, packte ihn 
kopfiiber oder kopfunter und gab ihn dem Koch. 

Als er eines Tages zuriickkehrte, ohne im Walde 
einen Menschen gefangen zu haben, und der Koch ihn 
fragte; „Was, Furst?“, sagte er: „Stelle den Kochtopf 
auf den Herdl“ Der Koch fragte weiter: ,,Wo ist 
denn das Fleisch, o Furst?“ Doch jener erwiderte: 
„Ich werde schon Fleisch bekommen." ,,Jetzt ist es 
um mein Leben geschehen," dachte der Koch; zitternd 
machte er Feuer im Herde an und stellte den Koch- 
topf darauf. Darauf schlug ihn der Menschenfresser 
mit dem Schwerte, totete ihn, kochte sein Fleisch und 
aB es. Yon da an war er allein und kochte sich selbst 

33 * 
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das Mahl, das er verzehrte. In ganz Indian aber wurde 
bekannt, dafi ein Menschenfresser die des Weges Kommen- 
den tote. 

Damals zog ein wohlhabender Brahmane, der mit 
funfhundertWagen Handel trieb, vonOstennach Westen. 
Dieser dachte: ,,Der rauberische Menschenfresser totet 
die Menschen auf dem Wege; wenn ich Geld zahle, 
werde ich durch den Wald hindurchkonimen.“ Er gab 
den Lenten, die am Rande des Waldes wohnten, tau- 
send Geldstucke mit dem Auftrage: „Bringt mich durch 
den Wald hindurch," und machte sich mit ihnen auf 
den Weg. Bei seiner Raise aber liefi er die ganze 
Karawane vor sich herziehen und zog ganz hinten nach, 
sauber gewaschen und mit wohlriechenden Substanzen 
besprengt, mit allem Schmuck geziert, auf einem mit 
weifien Rindern bespannten bequemen Wagen sitzend 
und umgeben von seinen Begleitern. Der Menschen- 
fresser, der auf einen Baum gestiegen war und die 
Leute musterte, dachte: „Was brauche ich die ubrigen 
Menschen zu fressen?" und verier die Lust an ihnen. 
Sobald er aber den Brahmanen erblickte, bekam er 
solche Lust ihn zu verzehren, daB ihm der Speichel 
aus dem Munde lief. Als der Brahmane in seine Nahe 
kam, rief er seinen Namen: „Holla, ich bin der Men- 
schen fressende Rauber." Er schwang sein Schwert 
und sturzte auf die Leute los, als wollte er ihre Augen 
mit Sand filllen. Da war keiner, der noch hatte stehen 
bleiben konnen; alle legten sich mit der Brust auf den 
Boden. Darauf packte er den auf dem bequemen Wa- 
gen sitzenden Brahmanen am Fufie und liefi ihn an 
seinem Rucken kopfilber herunterhangen; indem er 
dessen Haupt mit seinen Knocheln traf, trug er ihn fort. 

Da standen die Manner wieder auf und sagten: 
„He, Mann, gehe weiter! Wir haben doch von dem 
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Brahmanen tausend Geldstucke erhalten. Wer von uns 
sieht wie ein Mann aus? Mag er eine Kraft dazu haben 
Oder nicht, wir wollen jenen ein wenig verfolgen!" Und 
sie verfolgten ihn. Der Menschenfresser aber drehte 
sich um und sab nach ihnen bin; als er niemand sab, 
ging er sacbt weiter. In diesem Augenblick kam ein 
kiibner Mann rascb auf ihn zu. Als jener ihn sab, 
sprang er iiber einen Zaun und trat dabei auf den 
Stumpf eines Akazienbaumes, so dafi ihm der Baum- 
stumpf hinten am Fu6e herauskami). Stark blutend 
hinkte er weiter. Als dies jener Mann bemerkte, rief er; 
„Jetzt babe ich ihn verwundet; geht ihr nur hinterdrein, 
ich werde ihn fangen." Als so die andem merkten, 
daB jener geschwacht war, verfolgten sie ihn; da er 
aber wahrnahm, daB sie ihn verfolgten, lieB er den 
Brahmanen los und brachte sich in Sicherheit. Sobald 
jedoch die Begleiter den Brahmanen wieder batten, dach- 
ten sie: „Was tun wir mit dem Rauber?“ und kehrten 
wieder um. 

Der Menschenfresser aber kehrte zu seinem Nigrodha- 
baume zuriick, legte sich zwischen die Zweige hinein 
und tat folgendes Geltibde: „Du edle Baumgottheit, 
wenn du innerhalb sieben Tagen meine Wunde wieder 
heilen kannst, so werde ich mit dem Halsblut von den 
hundertundeins Konigen in ganz Indien deinen Stamm 
abwaschen, werde dich mit ihren Eingeweiden um- 
hangen und dir von ihrem funffach stiBen Fleische ein 
Opfer darbringen." Weil er jedoch keinen Trank und 
keine Speise mehr erhielt, trocknete sein Korper aus. 
Innerhalb sieben Tagen aber war seine Wunde geheilt 

') „khanum“ wird wohl mit Recht von Francis als Nominativ 
autgefafit. Die andere Deutung, die Francis vorbringt, hat weniger 
Wahrscheinlichkeit, da „nikkhamati“ doch nicht transitiv bzw. 
kaiisativ gebraucht werden kann. 
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und durch die Macht der Gottheit merkte er, da6 sie 
geheilt war. Nachdem er einige Tage lang wieder 
Menschenfleisch verzehrt hatte, kam er wieder zu Kraf- 
ten und dachte nun: „Eine groBe Wohltiiterin war mir 
die Gottheit; ich werde mich von ineinem Gelubde 
losen.“ Er nahm sein Schwert mitund zogvon derWurzel 
seines Baumes fort um die Kdnige herbeizuholen. 

Da sah ihn ein umherwandelnder Damon, der in 
seiner friiheren Existenz, wo jener auch Damon war, 
seinFreund gewesenwar undmitihm zusammen Menschen- 
fleisch gefressen hatte. Er erkannte, dafi dies sein ehe- 
maliger Freund war, und fragte ihn; „Lieber, erkennst 
du mich?" Jener antwortete: „Ich erkenne dich nicht." 
Darauf erzahlte ihm der andere, was er in seiner 
friiheren Existenz getan. Jetzt erkannte ihn der Konig 
und begann eine liebenswurdige Unterhaltung mit ihm. 
Als ihn der andere fragte, wo er seine Wiedergeburt 
genommen habe, erzahlte er ihm alles von der Stellung, 
in der er wiedergeboren worden sei, wie er dann aus 
seinem Reiche verbannt worden sei und jetzt hier lebe, 
ferner wie er durch den Stunipf des Akazienbaumes 
verwundet worden sei und jetzt fortziehe um sein der 
Gottheit gemachtes Gelubde zu erfullen. Er ftio-te hinzu: 
„Auch du muBt mir behilflich sein dies Werk auszu- 
ftihren; wollen wir zu zweien gehen, Freund!" Der 
andere erwiderte; „Freund, wir konnten ja zusammen- 
gehen; aber ich habe noch ein Geschaft zu besorgen. 
Ich kenne jedoch einen Eauberspruch, der aus kostbaren 
Worten zusammengesetzt ist. Dieser verleiht Starke, 
Schnelligkeit und Erhohung des Ruhmes; erlerne diesen 
Zauberspruch!" Jener gab seine Zustimmung; darauf 
teilte ihm der Dilmon denselben mit und entfernte sich 
wieder. 

DerMenschenfresser abererlernte den Zauberspruch 
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und war von da an schnell wie der Wind und iiber- 
aus stark. Innerhalb von sieben Tagen fing er hundert 
und einen Konig. Wenn er sie in ihrem Parke u. dgl. 
umherwandeln sah, sprang er mit Windeseile herzu, 
rief seinen Namen und versetzte sie durch Springen 
und Schreien in Furcht; dann packte er sie am Fufie, 
liefi ihren Kopf zum Boden herabhangen und brachte 
sie, wahrend er ihr Haupt mit seiner Ferse traf, herbei. 
Dann bohrte er ihnen Locher durch die Handflachen und 
hangte sie mit einem Strick an den Nigrodhabaura ; 
wahrend sie aber so mit den Spitzen der Zehen den 
Boden beruhrten, drehten sie sich, wenn sie der Wind 
traf, bei ihrem Herabhangen wie vertrocknete Blumen- 
kOrbe. Den Sutasoma aber holte er nicht herbei , da 
er dachte: „Er war mein Nebenlehrer" und furchtete, 
Indien mochte sonst leer werden. Um aber sein Opfer 
darzubringen inachte er Feuer und setzte sich nieder, 
indem er einen spitzen Pfahl sich anfertigte. 

Als dies die Baumgottheit sah, dachte sie: „Filr 
mich richtet er das Opfer her; ich aber habe ihm seine 
Wunde nicht geheilt. Jetzt wird er ein grofies Ungliick 
verursachen; was ist da zu tun?“ Und sie ging zu den 
vier Grofikonigenh, erzahlte es ihnen und sagte: „Haltet 
ihn davon ab!“ Als diese erwiderten: „Wir werden 
dazu nicht imstande sein,“ ging sie zu Gott Sakka hin, 
erzahlte ihm auch die Sache und sagte: „Halte ihnab." 
Der Gott antwortete: „Ich kann ihn nicht davon ab- 
halten; aber ich werde dir sagen, wer dazu imstande 
ist.“ Auf die Frage der Baumgottheit, wie dieser heifie, 
sprach Sakka: „In der Welt der Gotter und Menschen 
ist sonst niemand da; aber im Lande Kuru in der Stadt 
Indapatta lebt der Sohn des Konigs Koravya, Sutasoma 


‘) Vgl. Bd. IV, S. 573, Anm. 2. 
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mit Namen. Dieser wird den Menschenfresser bSndigen 
und 2ur Selbstverleugnung bringen und er wird den 
Konigen das Leben retten. Er wird bewirken', dafi 
jener auf das Verzehren von Menschenfleisch verzichtet; 
liber ganz Indien wird er Nektar herabstrdnien lassen. 
Wenn du den Konigen das Leben retten willst, so sage 
jenem, er solle Sutasoma herbeiholen um das Opfer 
darzubringen.“ 

Die Gottheit stimmte zu, kam rasch herbei und 
ging im Gewande eines Bettelmbnches unweit von deni 
Menschenfresser voriiber. Bei dem Gerausch der Schritte 
schaute er nach, ob nicht irgend einer der Konige davon- 
gelaufen sei; dabei sah er den MSnch und dacbte: „Die 
Weltfltichtlinge sind ja auch Edle; ich will ihn fangen, 
damit die Zahl hunderteins voll machen^) und so das 
Opfer darbringen." Er erhob sich und verfolgte ihn 
mit dem Schwerte in der Hand; obvvohl er ihn aber 
drei Meilen weit verfolgte, konnte er ihn nicht einholen. 
Aus seinen Gliedern strbmte der Schweifi hervor. Da 
dachte er bei sich : „Sonst fing ich auch einen Elefanten, 
ein Rofi und einen Wagen, wenn ich ihn verfolgte; 
heute aber kann ich diesen Bettelmonch, der mit seinem 
gewohnlichen Schritte geht, nicht einholen, obvvohl ich 
mit aller Kraft laufe; was ist daran schuld?" Dann aber 
kam ihni der Gedanke: „Die Bettelmonche tun nach 
den Worten anderer. Wenn ich ihni sage: ,Bleibe 
stehen*, wird er stehen bleiben und ich werde ihn so 
fangen." Und er rief ihm zu: „Bleib’ stehen, Asket!" 
Dieser antwortete: „Ich stehe schon; bemuhe aber du 
dich stehen zu bleiben." 

Darauf sagte der andere: „ Holla, die Weltflucht- 
linge sagen doch sonst, um sich das Leben zu retten, 

Es fehlte ihm also doch noch einer an der festgesetzten 
Zahl und zwar eigentlich Sutasoma, den er aber schonen wollte. 
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keine Liige; du aber hast unwahr geredet." Und er 
sprach folgende Strophe; 

„Da ich dir sagte: ,Bleibe stehen‘, 
gehst du noch immer weiter fort; 
nichtstehend sagst du, da6 du stehest. 

Dies pafit fur dich nicht, heiliger Asket, 

und fiir ein Schwert haltst du mein Muschelblatti).“ 

Darauf sprach die Gottheit folgendes Strophenpaar: 

„Ich steh’ in meinen Tugenden, o Konig, 
und nicht verandr’ ich Name noch Geschlecht^); 
den Rauber nennt nichtstandig man auf Erden, 
weil er von hier zur Strafe konimt zur Holle. 

Wenn du es dich getraust, o Konig, 
so fange Suta®), edler Fiirst; 
wenn der filr dich das Opfer ausftihrt, 
so wirst du in den Himmel kommen." 

Nach diesen Worten liefi die Gottheit die Asketen- 
kleidung verschwinden und stand in ihrem eigenen 
Glanze in der Luft, leuchtend wie die Sonne. Als jener 
ihre Rede vernahm und ihre Gestalt betrachtete, 
fragte er sie; „Wer bist du?“ Sie antwortete: „Die 
in dieseni Baume wohnende Gottheit." Erfreut, dafi er 
seine eigene Baumgottheit gesehen, sagte jener nun: 
„Herr Gotterkonig, sei unbesorgt wegen Sutasoma; 
gehe nur wieder in deinen Baum hinein." Vor seinen 
Augen kehrte die Gottheit in ihren Baum zuruck. 


') Die Schwerter waren oft mit einer Muschel verziert. 
Francis deutet die Stelle eUvas anders. 

‘^) Nach dem Kommentator sagt er dies, weil der andere 
Name und Geschlecht aufgegeben hat. 

■’) Kann hier nur Abkiirzung von Sutasoma sein; Fausbdll 
schreibt das Wort klein. 
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In dicsem Augenblick ging die Sonne unter und 
der Mond ging auf. Der Menschenfresser, der die \A- 
den und die Vedangas*) kannte, verstand sich auch auf 
das Eintreten der Konstellation. Er sah rum Himmel 
empor und dachte: „iMorgen wird die Phussa-Konstel- 
lation-) stattfinden. Sutasoma wird in seinen Park gehen 
und doit baden; dort werde ich ihn ergreifen. Es wird 
aber eine starke Wache dort sein; auf alien Seiten wer- 
den drei Meilen weit die samtlichen Bewohner Indiens 
umherwandeln um ihn zu bewachen. Solange die 
Wache noch nicht aufgestellt ist, werde ich noch in der 
ersten Nachtwache in den iMigacira-Park gehen, werde 
dort in den kdniglichen Lotosteich hinabsteigen und 
daselbst warten." Er ging also hin, stieg in den Lotos- 
teich hinein und blieb darin stehen indem er niit einem 
Lotosblatt sein Haupt verdeckte. Infolge seines Glanzes 
aber wichen die Fische, SchildkrPten und andere Tiere 
zuruck und blieben scharenweise ain Rande des Wassers. 

Woher kam ihm aber dieser Glanz? Durch eine 
fruhere Bemuhung. Zu der Zeit nanilich, da Kassapa ') 
der mit den zehn Kraften Ausgestattete war, setzteereine 
Milchverteilung durch ZetteP) fest. Dadurch wurde er 
sehr machtig. Auch erbaute er ein Feuerhaus und gab 
der Monchsgemeinde, um die Kalte vertreiben zu kbn- 
nen, Feuer und Holzer sowie eine Axt und ein Beil, 
um das Holz damit zu spalten. Darum besaB er sol- 
chen Glanz. 

‘) Die Hilfsbucher zu den Veden. Es werden ihrer sechs 
erwahnt. 

'0 Das Wort „phussa“ bedeutet hier wohl wie im Worte 
Phussa-Wagen koniglich, aufiergewohnhch. 

=) In der buddhistischen Tradition Buddhas Vorganger in der 
Buddhawurde. 

Etvvas ahnliches wie die sogenannte Zettelspeise bei den 
Buddhisten. Vgl. Band II, S. 242, Anm. i. 
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Nachdem er aber so in den Park gekommen war 
und der Morgen schon stark damraerte, besetzte man 
auf alien Seiten drei Meilen mit Wachen. Der Konig 
v’erliefi in der Friihe, nachdem er das Fruhmahl zu sich 
genommen, auf der Schulter eines reichgeschmiickten 
Elefanten sitzend und von einem aus vier Teilen be- 
stehenden Heere umgeben die Stadt. Zu dieser Zeit 
war von Takkasila her ein Brahmane namens Nanda, 
der vier Strophen kannte, die hundert Geldstiicke wert 
waren, und der einen Weg von hundertzwanzig Meilen 
zuriickgelegt hatte, in die Stadt gekommen, hatte in 
einem Dorf am Tore der Stadt die Nacht verbracht und 
ging, als gerade die Sonne aufging, in diesem Augen- 
bl'ck in die Stadt hinein. Da sah er den Konig, wie 
er zum Osttore hinauszog; er streckte die Hand aus 
und wunschte ihm Sieg. Der Konig, der bei seinem 
Ritte nach alien Himmelsrichtungen ausschaute, sah die 
ausgestreckte Hand des an einer erhohten Stelle stehen- 
den Brahmanen; er kam mit seinem Elefanten auf ihn 
zu und sprach: 

,,In vvelchem Reiche liegt dein Heimatsort, 
aus welchem Grund bist du hierher gekommen? 
Verkiinde mir, Brahmane, diese Sache. 

Was wunschst du? Heut’ gewahr’ ich deinen Wunsch." 

Darauf sprach jener zu ihm ; 

„Vier Strophen hab' ich, groBer Erdbeherrscher, 
von tiefem Inhalt, gleich dem Ozeane. 

Um deinetwillen bin ich hergekommen; 
hore die Strophen voll von hochstem Inhalt." 

Nach diesen Worten fiigte er hinzu: „0 Grofikonig, 
diese vier Strophen, die hundert Geldstiicke wert sind, 
wurden vom Buddha Kassapa gelehrt : da ich horte, Ihr 
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seiet auf Wissenschaft versessen^), kam ich her um sie 
Euch zu lehren." Hocherfreuten Herzens envaderte der 
Konig; „Lehrer, gut hast du getan. Ich kann aber 
nicht umkehren; heute ist der Tag, da ich bei der 
Phussa-Konstellation mein Haupt baden mufi. Wenn ich 
zuriickkehre, werde ich sie anhoren; sei nicht unzu- 
friedenl" Dann befahl er seinen Hofleuten: „Gehet, 
lasset dem Brahmanen in dem und dem Hause ein La- 
ger bereiten und richtet eine Mahlzeit und Kleidung fiir 
ihn her!'' und zog hierauf in den Park ein. 

Dieser war mit einer achtzehn Ellen hohen Mauer 
umgeben und diese war wieder von Elefanten umstellt, 
die sich gegenseitig rieben. Dann kamen die Rosse, 
dann die Wagen, dann die Bogenschutzen und das 
andere Fufivolk: kurz es war ein gewaltiges Heer, so 
ausgedehnt wie der erregte groBe Ozean. Der Konig 
legte nun seine groBen Schmuckstiicke ab, liefi sich Haare 
und Bart richten und badete mit seinem mit Wohl- 
geruchen besprengten Korper in dem Lotosteiche mit 
koniglicher Macht. Dann stieg er wieder heraus, zog 
Gewander zum Trocknen des Korpers an und stellte 
sich hin. Darauf brachten sie ihm wohlriechende Sub- 
stanzen, Girlanden und Schmucksachen. 

Da dachte der Menschenfresser: „Wenn der Konig 
seinen Schrauck angelegt hat, wird er schwer sein; so- 
langeer noch leicht ist, werdeich ihn packen." Schreiend 
und springend schwang er blitzschnell sein Schwert 
tlber seinem Haupte, nannte seinen Namen, indem er 
rief; „Holla, ich bin der rauberische Menschenfresser," 
legte die Finger auf die Stirne und kam so aus dem 
Wasser hervor. Als sie seine Stimme horten, sturzten 

') Es liegt hier ein Wortspiel vor; denn „sutavitto“ kann 
neben obiger Bedeutung auch heiBen, wie am Anfang der Er- 
zahlung, „auf den gekelterten Somatrank versessen". 
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die Elefantenkampfer von den Elefanten, die Reiter von 
ihren Pierden und die Wagenkampfer von ihren Wa- 
gen herab. Das ganze Heer warf die Waffen, die sie 
genommen batten, weg und legte sich auf den Bauch. 
Darauf hob der Menschenfresser den Sutasoma empor 
und faSte ihn. Die iibrigen Konige hatte er am Fufie 
gefafit, lieB ihr Haupt nach unten hangen und ging mit 
ihnen fort, indem er ihren Kopf mit seiner Ferse trat. 
Als er aber zum Bodhisattva kam, beugte er sich nieder, 
hob ihn empor und setzte ihn auf seine Schulter. Weil 
er dachte, durch das Tor zu gehen bringe Verzogerung, 
sprang er gerade an der ihm gegeniiberliegenden Stelle 
liber den achtzehn Ellen hohen Wall nach vorwarts, 
trat auf die von Brunstsaft rinnenden Stirngeschwulste 
der wiitenden Elefanten, wie wenn er Bergspitzen zu 
Boden wilrfe, trat ferner den windschnellen, edlen Ros- 
sen auf den Rilcken, dafi sie zu Boden fielen, und trat 
auf den Kopf der besten Wagen, als drehte er einen 
Topf mit Birnen herum oder als zertrate er Nigrodha- 
Blatter mit ihren griinen Flachen'). 

Nachdem er so in eineni Lauf drei Meilen zuruck- 
gelegt hatte, schaute er sich um, ob niemand um Suta- 
somas willen hinter ihm drein kame; als er niemanden 
sah, ging er langsamer. Da sah er, wie von Suta- 
somas Haaren Wassertropfen auf ihn selbst herunter- 
fielen; er dachte; „Es gibt niemand, der den Tod nicht 
ftirchtet; auch Sutasoma weint aus Todesfurcht, glaub’ 
ich,“ und sprach: 

„Es weinen nicht die Einsichtsvollen, Weisen, 

die Hochgelehrten , die gar viel ersinnen; 

‘) Francis fafit „nllaphalakani“ als eigenes Objekt auf und 
nimmt „phalaka‘‘ als Name der Pflanze Muna Roxburghii, wie 
sie auch im Skr. vorkommt. Aber die beiden Glieder mufiten 
doch wohl durch „ca“ verbunden sein. 
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die hochste Zuflucht ist ja fiir die Menschen, 
dafi von dem Leide frei die Weisen warden. 

Tust du dir leid, Verwandte, Weib und Kinder, 
Getreide, Schatze, Silber oder Gold? 

Was macht dir Kummer jetzt, o Sutasoma? 
Koravya-Konig, dein Wort will ich horen.“ 

Sutasoma antwortete: 

„Nicht iiber mich selbst bin ich jetzt betriibt 
noch iiber Weib und Kind und Geld und Reich. 

Der Weisen alte Art hab’ ich betatigt; 

was dem Brahraanen ich versprach, das schmerzt mich. 

Einem Brahmanen gab ich ein Versprechen, 
da ich in meinem Reich die Herrschaft hatte; 
was deni Brahraanen ich versprach, das halt’ ich 
und kehre dann zuriick, die Wahrheit achtend."^) 

Darauf sprach der Menschenfresser: 

„Nicht kann ich fiirwahr diesera Worte glauben, 
dafi ein glucklicher Mann vom Tod befreic 
mOcht’ wieder koninien in die Hand des Feindes; 
Koravya-Ftirst, du koramst zu inir nicht wieder. 

Wenn du befreit bist von dem Menschenfresser, 
wirst du voll Freude gehn ins eigne Haus^); 
wenn du erlangt das sufie, liebe Leben, 
warum wirst du zu mir dann kommen , Kbnig?" 

Als dies das grofie Wesen horte, sprach es uner- 
schrocken wie ein Lowe: 


Diese zwei Verse stehen auch im Jataka 513 (oben S. 26), 
das uberhaupt viel Ahnlichkeit mit dieser Episode hat. 

») Auch diese beiden Zeilen stehen im genannten Jataka 
a. a. O. 



„Den Tod soli vorzieh’n, wer von reinem Wandel, 
und nicht das Leben der gescholt’ne Bose; 
denn dies beschutzt den Mann nicht vor dem Leiden i), 
urn dessentwillen er die Liige sagt, 

Wenn auch der Wind den Berg konnt' mit sich reifien 
and Mond und Sonne auf die Erde fie’.en, 
wenn alle Fliisse auch stroniaufwarts flossen, 
wurd' ich doch, Konig, keine Luge sagen.“-) 

Trotz dieser Worte aber giaubte der andere noch 
nicht. Da dachte der Bodhisattva; „Dieser glaubt mir 
nicht; durch einen Eid werde ich ihn dazu bringen, dafi 
er mir glaubt." Und er sagte zu ihm: „LieberMenschen- 
fresser,lassemichjetzt vondeinerSchulterherabsteigen; ich 
will einen Eid schwOren und dich dadurch veranlassen, 
dab du mir glaubst." Als jener ihn darauf herunterlieB 
und auf den Boden stellte, sprach er um den Eid zu 
leisten: 

„Das Schwert hier und die Lanze ich beriihre 
und diesen Eid schwore ich dir, o Freund: 

Von dir befreit bleibe ich frei von Schuld, 
die Wahrheit achtend werd' ich wiederkommen." 

Da dachte der Menschenfresser; „Dieser Sutasonia 
schwort einen Eid, den Fiirsten nicht schworen diirfen. 
Was soil ich mit ihm? Auch ich bin ein Edler, ein 
Konig. Von meinera Arme werde ich das Blut neh- 
men und der Gottheit das Opfer darbringen; dieser 
wird zu sehr dadurch geplagt.“ Und er sprach fol- 
gende Strophe; 

') Wortlich „von den Strafexistenzen" ; spater mu6 der 
Mensch ja doch sterben. 

-) Diese Strophe findet sich auch im Jataka 506; Band IV 
S. 559- 
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,Was du versprochen hattest dem Brahmanen, 
da du in deinem Reich die Herrschaft hattest, 
dieses Versprechen halte dem Brahmanen 
und kehre dann zuriick, die Wahrheit achtend." 

Darauf sagte zu ihm das grofie Wesen: „Freund, 
sei unbekiimmert; wenn ich die vier Strophen, die hun- 
dert Geldstticke wert sind, vernommen und dem Pre- 
diger Ehrung erwiesen habe, werde ich noch am Mor- 
gen wiederkommen." Und er sprach folgende Strophe: 

„Was ich versprochen habe dem Brahmanen, 
da ich in meinem Reich die Herrschaft hatte, 
dieses Versprechen halt’ ich dem Brahmanen 
und kehre dann zuruck, die Wahrheit achtend." 

Hierauf sagte zu ihm der Menschenfresser: „0 
Grofikonig, Ihr schwuret einen Eid, den Fiirsten nicht 
schwdren durfen; denket an ihn." Der Bodhisattva aber 
erwiderte: „Lieber Menschenfresser, du kennst mich 
seit meiner Jugend; auch im Scherz habe ich noch nie 
eine Unwahrheit gesagt. Wie sollte ich da heute, wo 
ich die Herrschaft fuhre und weiB, was Recht und Un- 
recht ist, eine Luge sagen? Glaube mir. Ich werde 
bewirken, dafi du dein Opfer vollbringst." Dadurch 
wurde jener veranlaBt ihm zu glauben und er sprach: 
„So gehe also, o GroBkonig. Wenn Ihr nicht zuriick- 
kommt, wird das Opfer nicht stattfinden; auch die Gott- 
heit nimmt es ohne Eure Mitwirkung nicht entgegen. 
Bereitet mir kein Hindernis beim Opfer!" Mit diesen 
Worten entlieB er das groBe Wesen. 

Dieser gelangte wie der Mond, wenn er aus Rahus 
Mund befreit ist, mit Elefantenkraft und Starke aus- 
gerilstet rasch in die Stadt zuruck. Sein Heer aber 
hatte gedacht: „Wenn der weise Konig Sutasoma, der 
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siifie VerkUndiger der Wahrheit, nur ein oder zwei 
Gesprache mit ihm fuhren darf, wird er den Menschen- 
fresser bandigen und zuriickkehren wie ein wQtender 
Elefant, der aus des Lovven Rachen befreit ist; weil wir 
ihn aber dem Menschenfresser ausgeliefert haben und 
umgekehrt sind, wird er uns tadeln." Und sie lagerten 
aufierhalb der Stadt. Als sie ihn von feme kommen 
sahen, gingen sie ihm entgegen, bezeigten ihm ihre 
Verehrung und fragten liebevoll: „0 Grofikonig, seid 
Ihr von dem Menschenfresser nicht belastigt worden?" 
Er antwortete: „Der Menschenfresser hat an mir eine 
schwerere Tat getan als Vater und Mutter; ein solch 
grausamer und gewalttatiger Mensch hat, als er meine 
Unterweisung vernommen, mich freigelassen." 

Darauf schmiickten sie den Kbnig, hoben ihn auf 
die Schultera des Elefanten und zogen, indem sie ihn 
umringten, in die Stadt ein. Alle Stadtbewohner waren 
hocherfreut, als sie ihn sahen. Wegen seiner Begierde 
nach der Wahrheit aber‘) besuchte er seine Eltern nicht, 
sondern indem er dachte: „Ich kann sie auch nachher 
sehen," zog er in seinen Palast ein. Hier setzte er sich 
auf seinen Thron, liefi den Brahmanen zu sich rufen 
und befahl, ihm Haare und Bart in Ordnung zu bringen. 
Als dies geschehen war, lieB er ihn baden, salben, mit 
Kleidern und Schmuck zieren und so herbeibringen. 
Als er sich ihm zeigte, badete der Konig selbst nach 
ihm, liefi ihm dann sein eigenes Mahl vorsetzen und 
verzehrte selbst die fur jenen bestimmte Speise. Dar- 
auf liefi er ihn auf einem wertvollen Bolster Platz neh- 
men, erwies ihm, um der Wahrheit seine Ehrfurcht zu 
bezeigen, durch Kranze und wohlriechende Substanzen 
Ehrung und setzte sich selbst auf einen niederen Sitz. 

D. h. weil er begierig war die hohe Wahrheit enthaltenden 
vier Strophen des Brahmanen zu horen. 

Dnto it, Jatakam.. V. 


34 
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Dann bat er ihn; „Wir mochten die von Euch ge- 
brachten Verse horen, Lehrer." 

Um dies zu veranschaulichea sprach der Meister: 

„AIs er befreit war von dein Menschenfresser, 
da ging er zum Brahnianen bin und sprach: 

,Ich will die Verse horen, die hundert vvert sind, 
die angehOrt zum Heil mir sollen dienend “ 

Als ihn aber der Bodhisattva bat, besprengte sich 
der Brahmane die Hande init wohlriechenden Substanzen, 
holte aus seinem Korbe ein schones Buch hervor, fafite 
es mit beiden Handen und sprach: „So vernimm also, 
0 Grofikonig, die vier vom Buddha Kassapa gelehrten 
Strophen, die die Sinnenlust, den Rausch u. dgl. zer- 
stOren, die zum Zweck der Vernichtung der Anhhng- 
lichkeit an das Irdische, der Beseitigung der Wieder- 
geburt, der V^ertilgung der Begierde, zum Freisein von 
Lust, zum Aufhoren, zur Ewigkeit, zum grofien Nirvana 
fuhren und die hundert Geldstiicke wert sind.“ Und 
indem er in das Buch schaute, sprach er: 

„EinmaI nur gibt es, Sutasoma, 
eine Zusammenkunft mit Guten; 
diese Verein’gung rettet uns, 
nicht viel Zusainmensein mit Bosen. 

Mit Guten nur soli man verkehren, 
mit Guten soil man Freundschaft pflegenj 
wenn man erkennt der Guten Tugend, 
so wird man besser und nicht schlechter i). 

Es altern selbst des Konigs bunte ''Aagen 
und auch der Leib verfallen ist dem Altern, 

Des Guten Tugend aber altert niemals; 
die G uten ja verkund’gen sie den Guten 2). 

') Diese Verse finden sich auch im Samyutta-Nikaya I, p. 17, 
Diese Strophe steht auch im Dhammapadam V. 151 und 
im Sarnyutta-Nikaya I, p. 71. 
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Weit ist der Himmel, weit auch ist die Erde, 
des Meeres andres Ufer nennt man weit; 
doch weiter noch entfernt ist, wie man sagt, 
der Guten und der Bosen Art, o^Konig." 

Nachdera so der Brahmane die vier Strophen, die 
hundert Geldstiicke wert waren, in der Art, wie sie der 
Buddha Kassapa gelehrt, vorgetragen hatte, verstummte 
er. Als aber das grofie Wesen sie vernommen hatte, 
dachte es hocherfreut: „Erfolgreich ist meine Riickkehr. 
Diese Strophen sind nicht von einem Schuler gesprochen 
Oder von einem Weisen noch sind sie von einem Dichter 
verfafit: von einem Allwissenden sind sie gesprochen. 
Was sind sie wohl wert?“ Da kam ihm folgender Ge- 
danke: „Auch wenn ich dies ganze VVeltsystem bis 
zur Brahmawelt mit den sieben Arten der Kleinodien 
anfiillen wilrde und ihm gabe, konnte ich ihm nichts 
Entsprechendes vergelten. Ich kann ihm aber die Herr- 
schaft uber das dreihundert Meilen umfassende KOnig- 
reich Kuru und ilber die sieben Meilen umfassende 
Stadt Indapatta geben. Ist es ihm aber auch bestimmt, 
die Herrschaft auszuiiben?" Er schaute ihn an mit seiner 
iibernaturlichen Macht, aus der Korperbeschaffenheit die 
Zukunft vorauszusehen, sah aber kein Zeichen. Dann 
dachte er an das Heerfuhreramt und ahnliche Stellen, 
merkte aber, dab nicht einmal der Steuergenufi von 
einem einzigen Dorfe jenem bestimmt sei. Hierauf be- 
trachtete er ihn in bezug auf das Erhalten von 
Schiltzen von einem Vermogen von zehn Millionen an; 
da merkte er, dafi ihm viertausend Kahapanas vom 
Schicksal bestimmt seien. Jetzt dachte er: „Mit soviel 
werde ich ihn ehren;“ er liefi sich vier Geldborsen mit 
je tausend Kahapanas geben und fragte: „Lehrer, wenn 
Ihr andern Fursten diese Strophen verkiindet, was be- 
kommt Ihr da?“ Der Brahmane antwortete: „Fur eine 

• 34 * 
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jede hundert Kahaparias; darum haben sie den Namen 
,die hundert Werten‘ erhalten." Darauf sagte zu ihra 
das grofie Wesen: „Lehrer, du kennst nicht den un- 
ermefilichen Wert der Ware, die du herumtragst. Von 
jetzt an sollen sie den Namen ,die tausend Werten' 
erhalten.* Und er sprach folgende Strophe: 

„Tausend sind diese Strophen wert 
und nicht nur hundert sind sie wert; 
diese viertausend Geldstucke 
nimm darum, o Brahmane, rasch." 

Darauf schenkte er ihm noch einen bequemen Wa- 
gen, gab seinen Leuten den Befehl, sie sollten den 
Brahmanen unversehrt nachhause geleiten, und entliefi 
ihn. So ehrte in diesem Augenblick KOnig Sutasoma 
die Strophen, die hundert wert waren, als wSren sie 
tausend wert. „Gut, gut," erscholl laut der Beifall. 

Als seine Eltern dies Gerausch horten , fragten sie : 
„Was ist dies fUr ein Klang?" Da sie erfuhren, was 
es damit fur eine Bewandtnis habe, wurden sie infolge 
ihrer Geldgier zornig auf das grofie Wesen. Nachdem 
dies aber den Brahmanen entlassen hatte, ging es zu 
ihnen hin, bezeigte ihnen seine Ehrfurcht imd blieb vor 
ihnen stehen. Sein Vater sagte: „Mein Sohn, aus der 
Hand eines solch gewalttatigen Raubers bist du befreit;" 
doch begann er keine liebenswiirdige Unterhaltung mit 
ihm , sondern infolge seiner Geldgier fragte er nur : 
„Ist es wahr, mein Sohn, dafi du, well du drei oder 
vier Strophen hortest, viertausend Kahapanas daflir 
gabst? Auf die bejahende Antwort seines Sohnes 
sprach er dann folgende Strophe: 

„Achtzig und neunzig sind die Verse wert, 
auch hundert kOnnen sie vielleicht noch gelten; 
doch sage selbst, o Sutasoma, weifit du 
wo es die Strophen gibt, die tausend wert sind?" 
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Das grofie Wesen aber belehrte ihn: „Mein Vater, 
ich wunsche nicht Mehrung filr mein Geld, sondern 
Mehrung an Wissen." Und es sprach: 

„Fiir mich begehr’ ich nur des Wissens Mehrung 
und heil’ge Weise sollen mich begleiten; 
gleichwie das Weltmeer durch die StrSme, Vater, 
werd’ ich ersattigt nicht durch gute Worte. 

Wie Feuer, wenn es Holz und Gras verzehrt, 
davon nicht satt wird noch das Meer durch Fliisse, 
so werden auch die Weisen, bester K5nig, 
nicht satt der guten Worte, die sie horen. 

Wenn ich von meinem eignen Sklaven hore 
niitzliche Verse, dann, o Volkerfiirst, 
hOre ich diesem auch mit Ehrfurcht zu; 
denn nicht werd’ ich der Wahrheit satt, o Vater." 

Nach diesen Worten aber fugte der Bodhisattva 
hinzu: „Vater, schilt nicht um des Geldes willen; erst 
nachdem ich geschworen: ,Wenn ich die Wahrheit ge- 
hort, werde ich zuruckkehren*, bin ich wieder hierher 
gekommen. Jetzt werde ich wieder zu dem Menschen- 
fresser hingehen; iibernehmt Ihr dieses Reich." Und 
um ihm dies zu ubertragen sprach er folgende Strophe: 

„Dies ist dein Reich voll Gold und voll Gespannen, 
von Kleinoden und alien Freuden voUi). 

Was tadelst du mich um der Lilste willen? 

Ich gehe wieder hin zum Menschenfresser." 

In diesem Augenblick wurde das Herz des Vaters 
des Konigs heifi; er sagte: „Mein Sohn Sutasoma, was 
sagst du da? Durch ein aus den vier Teilen bestehen- 

’) Diese beiden Verse finden sich auch im Jataka 531; oben 
S. 300. 
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des Heer werde ich den Rauber fangen lassen." Und 
er sprach folgende Strophe: 

„Zu unserm eignen Schutze dienen doch 
die Elefantenkilmpfer und die Wagenkampfer, 
die Fufisoldaten, Reiter, Bogenschutzen ; 
lafi’ rtisten uns das Heer, den Feind erlegeni" 

Darauf baten ihn seine Eltern, die Augen mit Tra- 
nen erftillt: „AIein Sohn, du darfst nicht gehen." Auch 
seine sechzehntausend Tanzerinnen und sein iibriges 
Gefolge jammenen; „Wohin gehst du, Fiirst, und 
machst uns hilflos?" In der ganzen Stadt vermochte 
sich keiner aus eigner Kraft auf den Ftihen zu erhalten. 
Die ganze Stadt war erfullt von Geschrei: „Nachdera 
er dem Menschenfresser sein Wort gegeben, ist er 
zuriickgekommen; jetzt, nachdem er die vier Strophen, 
die hundert Geldstiicke wert sind, gehbrt und dem 
Wahrheitsverkiindiger Ehrung erwiesen hat, nachdem 
er ferner noch seinen Eltern seine Ehrfurcht bezeigt hat, 
wird er wieder zu dem Rauber hingehen!" Als aber 
der Bodhisattva seiner Eltern Wort vernommen, sprach 
er folgende Strophe: 

„Et\vas gar Schweres tat der Menschenfresser; 
da er mich lebend fing, lieB er mich frei. 

Da ich an diesen fruheren Dienst gedenke, 
wie konnt’ ich ihn verraten, Volkerfurst?" 

Er trOstete seine Eltern niit folgenden \Vorten: 
„Mutter, Vater, seid unbekummert um mich. Ein gutes 
^Merk habe ich getan, nicht schwer zu erlangen ist die 
Herrschaft iiber das Feuer der sechs Arten der Lustei)." 


*) Die Luste der funf Sinne und des Herzens. 
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Nachdem er sich von seinen Eltern verabschiedet, gab 
er der ubrigen Volksmenge noch eine Belehrung und 
entfernte sich. 

Um dies zu offenbaren sprach der Meister folgende 
Strophe: 

„Nachdem er seine Eltem noch gegrtifit, 
die Stadter und das Heer halt' unterwiesen, 
da ging er, der nur Wahrheit redete, 
die Wahrheit achtend zu dem Menschenfresser." — 

Damals dachte gerade der Menschenfresser: „Wenn 
mein Freund Sutasoma Lust hat zu kommen, so soil er 
kommen oder nicht; was meine Baumgottheit tun will, 
soil sie tun. Ich werde jetzt diese Khnige toten und 
mit ihrem funffach stifien Fleische ein Opfer darbringen." 
Er machte einen Scheiterhaufen, ziindete ein Feuer an, 
und indent er dachte: „Die Kohle soil inzwischen ge- 
brannt werden," setzte er sich nieder und schnitzte sich 
einen Plabl zurecht. Da kant der Bodhisattva. Als ihn 
der Menschenfresser sah, fragte er ihn hocherfreut: 
„Freund, bist du hingegangen und hast getan, was du 
tun mufitest?" Das groBe Wesen antwortete: „Ja, o 
Grofikonig, ich habe die Strophen gehort, die der 
Buddha Kassapa gelehrt, und habe dem Prediger der 
Wahrheit die schuldige Ehrung erwiesen; so ist also 
geschehen, warum ich hingehen und das Notwendige 
tun wollte.“ Und um dies zu erkliiren sprach er fol- 
gende Strophe: 

,,Einem Brahmanen’ macht ich ein Versprechen, 
da ich in meinem Reich die Herrschaft hatte; 
was dem Brahmanen ich versprach, das hielt ich 
und kehre nun zuruck, die Wahrheit achtend. 

Drum bring’ das Opfer dar und tote mich 

Oder verzehr’ mein Fleisch, Freund Menschenfresser!" 
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Als dies der Menschenfresser hOrte, dachte er bei 
sich; „Dieser Konig fiirchtet sich nicht; er redet, weil 
ihm die Furcht vergangen ist. Woven ist wohl nun 
dies die Kraft?“ Da kam ihm die Einsicht: „Etwas 
anderes gibt es nicht. Er sagt, er habe die von dem 
Buddha Kassapa gelehrten Strophen gehort; durch die 
iibematurliche Macht von diesen mu6 es so gekommen 
sein. Auch ich will die Strophen mir sagen lassen und 
sie anhdren; auch ich will von der Furcht frei werden." 
Nachdem er diesen Entschlufi gefafit, sprach er fol- 
gende Strophe: 

,, Nicht ist’s verwehrt mir spater dich zu fressen, 
der Scheiterhaufen ist jetzt noch voll Rauch; 
wenn rauchfrei er geworden, ist’s gut kochen. 

Hdren will ich die Verse, die hundert wert sind.“ 

Als dies das grofie Wesen hdrte, dachte es: „Die- 
ser Menschenfresser ist ein Bosewicht; ich werde ihn 
ein wenig zuriickhalten, ihn beschamen und sie ihm 
dann erst sagen.“ Und es sprach: 

„Ein Unrechttuer bist du, Menschenfresser, 
vertrieben aus dem Reich ob deines Bauches. 

Von Recht und Tugend sprechen diese Strophen; 
wo kommt das Recht und Unrecht je zusammen? 

Bei einera Ungerechten, Wilden, 

der immer hat die Hand voll Blut, 

gibt’s Wahrheit nicht, woher erst Tugend? 

Was willst du mit dem Spruche machen?“ 

Auf diese Worte hin zurnte jener nicht; warum? 
Infolge der grofien iibernaturlichen Macht der Liebe 
des grofien Wesens. Darauf redete er ihn an: Wa- 
rum aber, Freund Sutasoma, bin ich ein Unrechttuer?" 
Und er sprach folgende Strophe: 
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„Wer um des Fleisches vvillen geht zur Jagd 
und wer fiir sich selbst einen Mann erschlagt: 
nach ihrem Tode warden beide gleich; 
warum nennst du mich also ungerecht?" 

Als dies das grofie Wesen horte, sprach es, um 
seinen Irrglauben zu widerlegen, folgende Strophe: 

ijFiinf Funfzehige') darf verzehren 
ein Edler, der sich drauf versteht. 

Nicht zu Verzehrendes verzehrst du; 
drum bist du ungerecht, o K6nig.“ 

Nachdem jener so zuriickgeschlagen war und keinen 
andern Ausweg tand, sprach er, um seine Siinde zu 
verdecken: 

,,Da du von eines Menschenfressers Hand 
befreit ins eigne Haus voll Freuden gingest, 
kehrst du zuruck in deines Feindes Hand; 
kennst du die Konstellationen, KPnig?"^) 

Das groBe Wesen aber antwortete ihm; „Freund, 
ein Mann wie ich mufi doch der Kenntnisse der Krieger- 
kaste kundig sein. Ich weiB dies; aber ich richte mich 
nicht nach den Verhaltnissen.* Und er sprach folgende 
Strophe: 

,,Die auf der Fiirsten Art sich wohl verstehen, 
die kommen um so mehr noch in die Holle. 

') Der Text hat „panca pancanakha"; der Kommentator er- 
klart „kha“ als „kho“, gibt aber auch die Moglichkeit zu, dafi „na 
kha“ in einem Wort als „nakha“ gelesen werden kann. Nur dies 
gibt durch den Vergleich mit dem Menschen einen Sinn. Als 
funfzehige Tiere, deren Genufi erlaubt ist, nennt der Kommen- 
tator den Hasen, das Stachelschwein, die Rieseneidechse und 
die Schildkrote. 

”) Diese Frage hat nach dem Kommentator nur den Sinn: 
du bist doch nicht so klug wie die Leute denken ; du weiBt nicht, 
was dir nutzt oder schadet. 
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Darum gebe ich auf der Fursten Art 

und kam die Wahrheit achtend wieder hierher; 

opfre und ifi mich nur, du Menschenfresser." 

Der Menschenfresser versetzte: 

,,Das Wohnen im Palast, Land, Kinder, Pferde, 
Weiber der Lust, feine Gewander, Sandel, 
all dies erhalt man dort, weil man ist Herrscher. 
Welch einen Vorteil siehst du in der VV^anrheit?" 

Der Bodhisattva antwortete: 

,,Alle Geniisse, die es gibt auf Erden, 
viel heilsamer als sie ist doch die Wahrheit: 
der Wahrheit treu Asketen und Brahmanen 
zum Ende kommen von Geburt und Tod.“i) 

So erklarte ihin das grofie Wesen den Vorteil der 
Wahrheit. Darauf dachte der Menschenfresser, wahrend 
er immer dessen Antlitz betrachtete, das einer bltihen- 
den Lotosblume oder dein Vollmond an Schdnheit glich : 
„Dieser Sutasoma sieht, wie der Kohlenhaufen brennt 
und wie ich mir den Pfahl schnitze, und dabei zeigt er 
gar keine Aufregung. Ist dies die Macht der Strophen, 
die hundert Geldstucke wert sind, oder die Macht der 
Wahrheit oder von irgend etwas andereml^ Ich will 
ihn fragen," Und um ihn zu fragen sprach er folgende 
Strophe : 

,,Da du von eines Menschenfressers Hand 
befreit ins eigne Haus voll Freuden gingest, 
bist du zuruckgekehrt in Feindes Hand. 

Fiirwahr, du kennst nicht Todesfurcht, o Furst; 
nicht ist dein Sinn gebunden, Wahrheitskunder.“ 

Um ihm dies zu verkiinden sprach das grofie Wesen : 


*) D. h. zum Nirvana. 
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,,Getan hab’ ich gar manche Tugendwerke, 
die Opfer, die ich bracht’, sind viel gepriesen, 
gereinigt ist mein Weg zur andern Welt. 

Wer, der dem Rechte treu, fflrchtet den Tod? 

Getan hab’ ich gar manche Tugendwerke, 
die Opfer, die ich brachf, sind viel gepriesen; 
nicht traurig werd' ich gehn zum andern Leben. 
Vollend’ das Opfer; ifi mich, Menschenfresser! 

Dem Vater und der Mutter mein ich diente, 
ob meines Rechtssinns preist man meine Herrschaft, 
gereinigt ist der Weg zur andern Welt; 
wer, der dem Rechte treu, filrchtet den Tod? 

Dem Vater und der Mutter mein ich diente, 
ob meines Rechtssinns preist man meine Herrschaft; 
nicht traurig werd’ ich gehn zum andern Leben. 
Vollend’ das Opfer; ifi mich, Menschenfresser! 

Verwandten, Freunden Dienste ich erwies, 
ob meines Rechtssinns preist man meine Herrschaft; 
gereinigt ist der Weg zur andern Welt; 
wer, der dem Rechte treu, furchtet den Tod? 

Verwandten, Freunden Dienste ich erwies, 
ob meines Rechtssinns preist man meine Herrschaft; 
nicht traurig werd’ ich gehn zum andern Leben. 
Vollend’ das Opfer; ifi mich, Menschenfresser! 

Oitmals gab ich Almosen vielen Leuten, 
befriedigt wurden Asketen und Brahmanen, 
gereinigt ist der Weg zur andern Welt; 
wer, der dem Rechte treu, furchtet den Tod? 

Oftmals gab ich Almosen vielen Leuten, 
befriedigt wurden Asketen und Brahmanen, 
nicht traurig werd’ ich gehn zum andern Leben. 
Vollend’ das Opfer; ifi mich, Menschenfresser!" 
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Als dies der Menschenfresser horte , dachte er : 
„Dieser Konig Sutasoma ist ein weiser Mann voU Ein- 
sicht. Wenn ich ihn verzehrte, wiirde mein Haupt in 
sieben Teile zerspringen und die Erde wiirde sich fiir 
mich 6ffnen.“ Zitternd vor Furcht sagte er: „Freund, 
es ziemt sich nicht fur inich, dafi ich dich aufesse." 
Und er sprach folgende Strophe: 

„Mit Wissen wiirde Gift der Mann verzehren, 
gltihendes Schlangengift von starker Wirkung, 
in sieben Teile ihm zersprang’ das Haupt, 
der einen solchen Wahrheitsfreund verzehrte.“ 

Nachdem er dem grofien Wesen noch gesagt: ,,Du 
gleichst fiir mich dem Halahala-Gift; wer kbnnte dich 
verzehren?", bekara er Lust jeneStrophen zu horen und 
bat es darura. Als dieses ihn, um Ehrfurcht vor der 
Wahrheitin ihm zu erzeugen, zuriickwies mit den Worten: 
„Solche sOndenfreie Wahrheiten kommen dir nicht zu,“ 
dachte jener: ,,In ganz Indien gibt es keinen Weisen, 
der diesem gleicht. Denn als dieser aus meiner Hand 
befreit nachhause zuruckkehrte und die Strophen ver- 
nommen hatte, bezeigte er dem Wahrheitsverktindiger 
seine Ehrfurcht und kam dann , den Tod auf der Stirne 
tragend, hierher zuruck. Gar herrlich werden diese Stro- 
phen sein!“ Und da er noch viel mehr Neigung bekam 
sie zu horen, sprach er flehend folgende Strophe: 

,,Wenn sie gehort die Wahrheit, kennen 
die Manner, was gut ist oder bose; 
vielleicht, wenn ich die Strophen hore, 
erfreut mein Sinn sich auch am Rechten." 

Da dachte das grofie Wesen: „Lust zu horen hat 
jetzt der Menschenfresser; ich werde sie ihm mitteilen.“ 
Nachdem er ihn durch die Worte: „So hore also gut 
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zu, Freund", veranlaBt hatte die Ohren zu spitzen, pries 
er zuerst in der Art, wie der Brahmane Nanda es ihm ge- 
sagt hatte, die Strophen; wahrend dann die Gotter aus 
den sechs Freudenhimmeln laute Freudenrufe ausstiefien 
und auch die Erdgottheiten ihren Beifall zu erkennen gaben, 
erklarte das grofie Wesen dem Menschenfresser fol- 
gendermafien die Wahrheit; 

„Einmal nur gibt es, Sutasoma, 
eine Zusammenkunft mit Guten; 
diese Verein’gung rettet uns, 
nicht viel Zusammensein mit Bosen. 

Mit Guten nur soli man verkehren, 
mit Guten soli man Freundschaft pflegen; 
wenn man erkennt der Guten Tugend, 
so wird man besser und nicht schlechter. 

Es altern selbst des KSnigs bunte Wagen 
und auch der Leib dem Altern ist verfallen. 

Der Guten Tugend aber altert niemals; 
die Guten ja verkiind’gen sie den Guten. 

Weit ist der Himmel, weit auch ist die Erde, 
des Meeres andres Ufer nennt man weit: 
doch weiter noch entfernt ist, wie man sagt, 
der Guten und der Bosen Art, o Konig.“ 

Weil der Bodhisattva dies so gut vortrug und weil 
jener selbst weise war, dachte er: ,, Diese Strophen 
sind wie von einem allwissenden Buddha gesagt.“ 
Sein ganzer Korper wurde mit den funf Arten der 
Freude durchdrungen und er wurde weich gestimmt 
gegen den Bodhisattva; er ehrte ihn wie seinen Vater, 
als er ihm den weifien Sonnenschirm iibergab. Da 
dachte er: ,,Ich sehe kein Gold und keine Schatze, 
die ich Sutasoma geben konnte; fur eine jede Strophe 



aber werde ich ihm einen VVunsch ge\vahren.“ Und 
er sprach folgende Strophe; 

,,Da ich die Strophen niitzlich, gut von Worten 
und gut von dir gesprochen hdrte, Konig'), 
bin ich voll Freude, Lust und Frohlichkeit 
und will vier Wunsche dir gewahren, Freund. “ 

Das grofie Wesen aber schalt ihn: ,,\Vas wirst du 
mir wohl ftlr einen Wunsch gewahren 1“ und sprach; 

,,Der du nicht weiBt, dafi du dem Tod verfallen, 

■w’as gut und schildlich, Holle oder Himmel, 
auf Wohlgeschmack versessen, iibel wandelnd, 
was wirst du, Bosewicht, fur W'iinsche kennen? 

Ich kOnnte sagen: ,Gib mir diesen Wunsch*, 
du wurdest trotz Versprechens ihn versagen. 

Wer mSchte einen offenkund’gen Kampf 
eingehen, wenn er weise und verstandig?'* 

Darauf dachte der Menschenfresser : ,,Dieser glaubt 
mir nicht; ich werde ihn veranlassen, dafi er mir glaubt. “ 
Und er sprach folgende Strophe; 

,, Nicht darf der Niedrige den Wunsch gewahren, 
den trotz Versprechens er verweigern wiirde. 

Wahle nur aus, mein Lieber, ohne Zagen; 
setbst um mein Leben werd' ich ihn erfullen.** 

Da dachte das grofie Wesen; „Dieser spricht mit 
gar grofiem Mute. Er wird mein Wort erfullen und 
ich werde es annehmen. Wenn ich aber als ersten 
Wunsch aufiern wurde, er solle kein Menschenfleisch 
mehr essen, so wiirde er allzusehr dadurch bedruckt 
werden. Zuerst werde ich drei andere Wunsche wahlen 
und dann erst diesen bestimmen.** Und er sprach' 


h Diese Verse stehen auch im Jataka 522; oben S. 


153 
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,,Der Edle findet Freundschaft^) bei dem Edlen, 
der Weise findet sie bei dem Verstandigen. 

Gesund mocht’ icli dich hundert Jahre sehen; 
dies ist der erste Wunsch, den ich begehre.“ 

Als jener dies horte, dachte er; ,,Dieser wiinscht 
mir langes Leben, der ich ihn seiner Herrschaft be- 
raubt babe und sein Fleisch essen will, mir, seinem 
grofien Schadiger, dem grofien Rauber. Ach, er ist 
auf mein Heil aus!“ In seiner Freude merkte er nicht, 
daS jener nur um ihn zu tauschen diesen Wunsch ge- 
wahlt habe. Und er sprach; 

,,Der Edle findet Freundschaft bei dem Edlen, 
der Weise findet sie bei dem Verstandigen. 

Du darfst gesund mich sehen hundert Jahre; 
diesen den ersten Wunsch ich dir gewahre.*' 

Darauf sprach der Bodhisattva: 

,,Die Ftlrsten, die hier sind, die Landeshuter, 
gesalbten Hauptes, nach dem Land benannt, 
diese verzehre nicht, die Landesherren ; 
dies ist der zweite Wunsch, den ich begehre.“ 

Wtlhrend er diesen zweiten Wunsch auBerte, 
wtlnschte er damit das Leben von den mehr als hun- 
dert Konigen. Auch diesen gestand ihni der Menschen- 
fresser zu, indem er sprach: 

,,Die Ftirsten, die hier sind, die Landeshuter, 
gesalbten Hauptes, nach dem Land benannt, 
diese verzehr’ ich nicht, die Landesherren; 
diesen den zweiten Wunsch ich dir gewahre.“ 

’) Ich halte trotz Francis' Bedenken „sakkhi“ mit dem Kom- 
mentator fur gleichbedeutend mit „mittadhammo“. Die Ein- 
schiebung des k geht auf metrische Griinde zuruck, da die vor- 
letzte Silbe des Verses lang sein mu6. 
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Horten aber diese KOnige diese ihre Worte oder 
hdrten sie sie nicht? Sie horten nicht alles. Aus Furcht 
namlich, der Baum mochte durch Rauch und die Flam- 
men beschadigt werden, hatte der Menschenfresser in 
einiger Entfernung das Feuer gemacht; in der Mitte 
aber zwischen dem Feuer und dem Baume safi das 
grofie Wesen, wahrend es so mit ihm sprach. Darura 
horten sie nicht alles, sondern vernahmen immer nur 
die Halite. Sie trosteten aber einander mit den Worten; 
„Jetzt wird Sutasoma den Menschenfresser bandigen; 
habt keine Furcht!" In diesem Augenblick sprach das 
grofie Wesen folgende weitere Strophe: 

„Die mehr als hundert Fursten, die du fingest, 
durchbohrt die Hande, Tranen in den Augen, 
gib ihren eignen Reichen sie zuriick; 
dies ist der dritte Wunsch, den ich begehre." 

Mit diesem dritten Wunsche erlangte das grofie 
Wesen die Gevvahrung, dafi diese Konige in ihr eignes 
Land zuriickkehren durften. W'arum? Auch wenn sie 
jener nicht aufgezehrt hatte, konnte er sie aus Furcht 
vor ihrer Feindschaft zu Sklaven machen und im Walde 
wohnen lassen oder er konnte sie toten und fortwer- 
fen oder auch sie in das Grenzland fiihren und sie dort 
verkaufen. Darum wiinschte er, dafi sie in ihr eignes 
Reich zuruckkehren durften. Der andere aber sprach, 
um auch dies ihm zu gewahren, folgende Strophe: 

,,Die mehr als hundert Fursten, die ich fing, 
durchbohrt die Hande, Tranen in den Augen, 
sie geb’ ich ihrem eignen Land zuruck; 
diesen, den dritten Wunsch, gewahr’ ich dir." 

Um aber den vierten Wunsch zu aufiem, sprach 
der Bodhisattva folgende Strophe: 



545 


„Ver\vundet ist dein Land, an Furcht es leidet, 
gar viele Leute fliichteten in Hohlen. 

Verzichte doch aui Menschenfleisch, o Konig; 
dies ist der vierte Wunsch, den ich begehre.“ 

Nach diesen Worten schlug sich der Menschen- 
fresser auf die Hand und sagte lachend: ,,Freund Su- 
tasoma, was sagst du denn da? Wie kOnnte ich dir 
diesen Wunsch gewahren? Wenn du noch einen er- 
halten willst, so waiile einen anderen.“ Und er sprach 
folgende Strophe; 

„Wahrhaftig, lieb ist mir doch diese Speise; 
um ihretwillen zog ich in den Wald. 

Wie kOnnt’ ich also jetzt auf sie verzichten? 

Wahl’ etwas andres dir als vierten Wunsch !“ 

Darauf sagte zu ihm das grofie Wesen: „Aus Liebe 
zum Menschenfleisch sagst du, du konntest nicht darauf 
verzichten; wer aber um etwas Lieben willen etwas 
Boses tut, ist ein Tor.“ Und er sprach folgende Strophe: 

„Nicht gut tut, Volkerfiirst, ein Mann wie du, 
der, weil er denkt: ,Es ist mir lieb‘, sich selbst verdirbt. 
Mehr wert ist doch das Selbst und die Vollendung; 
der Fromme kann das Liebe spater haben^.'* 

Auf diese Worte hin bekam der Menschenfresser 
Furcht und dachte: „Ich kann weder den von Suta- 
soma geaufierten Wunsch erfullen, noch kann ich auf 
Menschenfleisch verzichten; was soli ich da tun?“ Mit 
tranenerfUllten Augen sprach er folgende Strophe: 

,,Gar lieb ist mir das Menschenfleisch; 

erkenne dies, o Sutasoma. 

Diese Strophe steht auch im Jataka 386: Band III, S. 303. 
Der Kommentator fiigt hinzu: ,wenn er infolge seiner guten 
Werke in einen Gotterhimmel kommt“. 

Dutoit, Jatakam. V. 


35 
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Nicht kann ich damit aufhoren; 

wahl’ einen anderii Wunsch, mein Lieber!“ 

Darauf sprach der Bodhisattva: 

„Wer denkt: ,Es ist mir lieb’ und liebegierig 
nach Liebem trachtet und sich selber schadet, 
der wird, dem Trinker gleich, der Gift getrunken, 
dadurch ungliicklich in der andern Welt. 

Dock wer aus Einsicht bier das Liebe ISfit 
und, wenn auch mtihevoll, nach Edlem trachtet, 
der wird, dem Kranken gleich, der Heilsaft trinkt, 
nur dadurch gliicklich in der andern Welt.“ 

Darauf sprach der Menschenfresser klaglich jam 
mernd folgende Strophe: 

„Vater und Mutter gab ich darum auf, 
auch der fiinf Sinne reizende Begierden, 
um seinetwillen zog ich in den Wald: 
wie kbnnt’ ich diesen deinen Wunsch erfiillen?" 

Darauf sprach das groBe Wesen folgende Strophe 

„Nicht zweideutig nennen ein Wort die Weisen, 
die Heiligen gestehn die Wahrheit zu. 

,Wahle, mein Freund*, so sagtest du zu mir; 
was du da sprachest, paBt doch nicht fur dich.“ 

Abermals weinend sprach jener folgende Strophe 

,,Ein schlechtes Werk, Unehre und auch Schande, 
viel Ubel, schlechter Wandel und Befleckung 
ward mir zuteil wegen des Menschenfleisches ; 
wie konnte ich dir diesen Wunsch erfullen?" 

Darauf entgegnete das grofie Wesen: 

„Nicht darf der Niedrige den Wunsch gewahren 
den trotz Versprechens er verweigern wiirde. ’ 
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,Wahle nur aus, mein Lieber, ohne Zagen; 
selbst um mein Leben werd' ich ihn erfullen.“‘ 

Nachdem es so diese vorher gesprochene Strophe zur 
Erlauterung angefiihrt hatte, sprach es, um in dem andern 
die Kraft zur Bewilligung des Wunsches zu erzeugen, 
folgende weitere Strophe: 

„Das Leben opfern Weise, nicht das Recht, 
die Heiligen gestehn die Wahrheit zu; 
gewahr’ mir darum rasch den Wunsch , damit 
die Wahrheit du erhaltest, bester Konig. 

Man opfre Geld um eines Gliedes willen; 
das Glied man opfre, will man’s Leben retten. 

Doch Geld und Glieder und das ganze Leben 
opfre der Mann, wenn er gedenkt der Wahrheit." 

Indem ihn so das groBe Wesen durch diese ErwS- 
gungen in der Wahrheit zu befestigen suchte, sprach 
es nun, um auf seine Eigenschaft als Lehrer hinzu- 
weisen, folgende Strophe: 

,,Von wem ein Mann das Recht lernt unterscheiden, 
die Weisen, die ihm seine Zweifel losen, 
die sind ein Licht ihm und die hochste Hilfe; 
nicht lafi’ dazu die Lieb’ altern der Weise.“ 

Nach diesen Worten aber fugte er hinzu: „Freund 
Menschenfresser, es ziemt sich nicht, das Wort eines 
tugendreichen Lehrers zu zerstoren; ich aber war in 
der Zeit deiner Jugend dein Nebenlehrer und unter- 
richtete dich in vielem. Jetzt habe ich dir mit Buddha- 
anmut Verse vorgetragen, die hundert Geldstiicke wert 
sind; darum mufit du nach meinen Worten tun.“ Als 
dies der Menschenfresser horte, antwortete er; ,,Suta- 
soma ist mein Lehrer und ist zugleich ein Weiser. Ich 

35 * 
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habe ihm einen Wunsch gewahrt; was kann ich tun? 
In einer Existenz ist doch der Tod bestimmt; ich werde 
kein Menschenfleisch mehr verzehren." Indent erStrome 
von Tranen vergofi, erhob er sich, fiel dem Manner- 
fursten Sutasoma zu Fiifien und sprach, um ihm seinen 
Wunsch zu gewahren, folgende Strophe: 

,,Gewifi ist dieses Mahl mir angenehm, 
um seinetwillen zog ich in den Wald: 
doch wenn du mich um diese Sache bittest, 
gewahre ich auch diesen Wunsch dir, Lieber.“ 

Darauf sprach zu ihm das grofie Wesen: „So soli 
es sein, Freund; fur einen, der in der Tugend befestigt 
ist, ist ja selbst der Tod ein Wunsch. Ich nehme, 
Grofikbnig, den von dir gewahrten Wunsch an. Von 
heute an bist du auf dem Pfade des Lehrers befestigt i). 
Trotzdem aber bitte ich dich: Wenn du Liebe zu mir 
empfindest, so nimm die funf Gebote an, o Grofikdnig." 
„Gut, Freund, gib mir die fiinf Gebote," versetzte der 
andere. ,,So nimm sie also hin, Grofikdnig," erwiderte 
der Bodhisattva. Nachdem ihm jener mit den fiinf 
Stiitzpunkten^) seine Verehrung bezeigt, setzte er sich 
ihm zur Seite und das grofie Wesen befestigte ihn in 
den fiinf Geboten. 

In diesem Augenblick sagten die Erdgottheiten, die 
dortselbst versammelt waren: „Aufier dem grofien 
Wesen ist von der Avlci-Hdlle bis zum hdchsten Him- 
mel niemand anderer imstande Liebe zu erzeugen®) und 

Das heifit wohl: durch diese Selbstuberwindung hast du 
den Rang eines (geistlichen) Lehrers erlangt. 

*) Die beiden EUbogen, die beiden Kniee und der Kopf 
Der Text gibt keinen guten Sinn. Entweder ist obige Auf- 
fassung die richtige oder es ist „Mahasatte pitim janento" aus der 
direkten Rede herauszuziehen, wobei nocti mit einer Handschrift 
„janetva“ zu lesen ware. 
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den Menschenfresser vom Menschenfleisch abzuhalten. 
Ach, welch schweres Werk hat Sutasoma vollbracht!" 
So erfiillten sie mit lauter Stimme den ganzen Wald 
und riefen Beifall. Als dies die vier Grofikonige horten, 
taten auch sie so; kurz bis zur Brahmawelt war ein 
Larm. Auch die Konige, die an dem Baume hingen, 
horten das Beifallsgeschrei der Gottheiten; auch die 
Baumgottheit selbst rief Beifall, indem sie dabei in ihrer 
Wohnung blieb. So horte man das Beifallsrufen der 
Gottheiten, sah aber ihre Gestalten nicht. Als so die 
Konige das Beifallsgeschrei der Gottheiten horten, dachten 
sie; ,,Durch Sutasoma wurde uns das Leben gerettet; 
etwas Schweres hat Sutasoma getan, indem er den 
Menschenfresser bezwang;" und sie priesen den Bodhi- 
sattva. 

Nachdem der Menschenfresser aber die Fiifie des 
groBen Wesens verehrt, stellte er sich ihm zur Seite. 
Darauf sprach das groBe Wesen zu ihm: „Freund, be- 
freie die Fiirsten." Jener dachte: „lch bin ihr Feind; 
wenn ich sie freilasse, so konnten sie sagen : ,Fangtunsem 
Feind' und mich verletzen. Ich kann aber, auch wenn 
ich mein Leben aufgeben muBte, das Gebot, das ich 
von Sutasoma empfangen, nicht wieder brechen. Doch 
werde ich mit ihm zusammen hingehen und sie freimachen ; 
auf diese Weise wird keine Gefahr fiir mich daraus 
entstehen.'' Darauf bezeigte er dem Bodhisattva seine 
Verehrung, sagte zu ihm: „Sutasoma, wir beide wollen 
hingehen und die Edlen befreien," und sprach folgende 
Strophe ; 

„Mein Lehrer bist du und mein Freund dazu, 
nach deinem Worte auch tat ich, mein Lieber. 

Drum tu’ auch du nach meinen Worten, Freund; 
wir beide wollen geh’n und sie befreien." 

Der Bodhisattva erwiderte ihm: 
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„Dein Lehrer bin ich und dazu dein Freund, 
nach meinem Wort auch latest du, mein Lieber. 
Drum tu’ auch ich nach deinen Worten, Freund; 
wir beide wollen geh’n und sie befreien.“ 


Er ging zu den Konigen hin und sprach: 

„\'om Fleckfufiigen’j waret ihr verwundet, 
durchbohrt die Hande, tranenvoll die Augen. 
\’erratet doch gewifi nicht diesen Kbnig; 
versprechet mir dieses Wahrheitsgestandnis.‘‘ 


Darauf sprachen jene: 

,,Vom Fleckfiifiigen waren wir verwundet, 
durchbohrt die Hande, tranenvoll die Augen. 

Gewifi verraten wir nicht diesen Konig; 

wir drum versprechen dies W'ahrheitsgestandnis.'* 

Nunniehr sagte zu ihnen der Bodhisattva: „So gebt 
mir also dies Versprechen," und sprach: 

„So wie der Vater oder auch die Mutter 
mitleidig und aufs Wohl bedacht der Kinder, 
so soil fiir uns auch dieser Kbmg seinj 
und ihr sollt zu ihrn sein wie seine Sohne.“ 


Dies zugestehend sprachen die Konige folgende 
Strophe: 

„So wie der Vater oder auch die Mutter 
mitleidig und aufs Wohl bedacht der Kinder, 
so soil fiir uns sein dieser Konig; 
wir wollen zu ihm sein wie seine Sohne " 


Nachdem so das grolle Wesen deren Versprechen 
erhalten, rief er den Menschenfresser herbei und sagte 


') „Der mit den gefleckten Fufien“ ist 
zeichnung far einen Damon. 


eine gewohnliche Be- 
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zu ihm: ,,Komin, mache die Edlen los.“ Darauf nahm 
dieser ein Schwert und zerhieb damit die Fessel eines 
Konigs. Der Konig, der sieben Tage lang ohne Nah- 
rung geblieben und von Schmerzen iiberwaltigt war, 
fiel, sobald seine Fessel durchgeschnitten wurde, zu 
Boden. Als dies das grofie Wesen sab, sagte es mit- 
leidsvoll: ,, Freund Menschenfresser, zerhaue nicht so 
die Bande.“ Dann nahm es einen Konig fest mit beiden 
Handen, driickte ihn an seine Brust und sagte: ,Jetzt 
zerhaue die Fessel. “ Darauf zerhieb der Menschenfresser 
diese mit dem Schwerte. Das grofie Wesen aber legte 
den Konig, weil er so krank war, auf seine Brust, liefi 
ihn, als ware dieser sein eigener Sohn, mit Sanftmut 
hinab und legte ihn auf die Frde. 

Nachdem es sie so alle auf die Frde gelegt, wusch 
es ihnen ihre Wunden aus und zog ihnen, wie den 
Knaben die Schnur aus ihrem Ohr, sanft die Riemen 
heraus; es wusch das alte Blut ab und machte die 
Wunden ungefahrlich. Dann sagte es zu dem Menschen- 
fresser: „Freund Menschenfresser, reibe eine Baum- 
rinde an einem Stein ab und bringe sie her.“ Nachdem 
es diese hatte bringen lassen, betatigte es eine Wahr- 
heitsbeteuerung 1) und bestrich mit der Rinde die Hand- 
flachen der Konige; in demselben Augenblick waren die 
Wunden heil. Darauf kochte der Menschenfresser aus 
Reiskornern ein Vorbeugemittel-) und die beiden Leute 
gaben den mehr als hundert Konigen das Vorbeuge- 
mittel zu trinken. So wurden sie alle befriedigt; dabei 
ging die Sonne unter. Nachdem sie ihnen am nachsten 
Tage am Morgen, am Mittag und am Abend wieder 

') Durch diese, die ausnahmsweise hier nicht naher angegeben 
ist, wird das Wunder bewirkt. 

’) Eine ginz leicht verdauliche Speise, weil sie die gewohn- 
liche Nahrung noch nicht vertragen konnen. 
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nur das Vorbeugemittel zu trinken gegeben batten, 
gaben sie ihnen am dritten Tage sauren Schleim mit 
Klumpen gekochten Reises und davon wurden jene all- 
mahlich gesund. 

Darauf fragte sie das groBe Wesen; „Werdet ihr 
imstande sein zu gehen?“ Als sie antworteten : „Lafi uns 
gehen,“ fuhr er fort: „Komm, Freund Menschenfresser, 
wirwollenin unser eigenes Reich gehen." Da fielihm dieser 
weinend zu Ftifien und sprach: „Du, Freund, gehe nur 
mit den Konigen fort; ich aber werde bier bleiben und 
mich von Wurzebi und Friichten ernahren." Der Bodhi- 
sattva warf ein: „Freund, was vvillst du da tun? Ent- 
ziickend ist dein Reich; tibe zu Benares die Herrschaft 
aus.“ Doch jener versetzte: „Freund, was sagst du? 
Ich kann doch nicht dorthin gehen. Alle Bewohner der 
Stadt sind ja meine Feinde. Sie werden mich schelten 
mit den Worten; ,Meine Mutter hat er aufgefressen, 
meinen Vater‘; sie werden rufen: ,Fangt diesen Rauber' 
und mich mit einem Hagel von Erdklumpen des Lebens 
berauben. Ich aber bin von Euch in den Geboten be- 
festigt worden und kann selbst um meines Lebens willen 
keinen andern toten. Ich gehe nicht fort; nachdem ich 
auf Menschenfleisch verzichtet habe, wie lange soli ich 
da noch leben? Jetzt sehe ich Euch nicht mehr." Und 
weinend fiigte er hinzu: „Geht nur!" 

Da antwortete ihm das groBe Wesen, indem es ihm 
den Riicken rieb . „Mein F reund , ich bin doch Suta- 
soma! Ich habe einen so Grausaraen, wie du es bist, 
bekehrt; was brauche ich da zu den Bewohnern von 
Benares viel zu sagen? Ich werde dich dort in der 
Herrschaft befestigen oder ich werde mein eigenes Reich 
in zwei Teile teilen und dir die Halfte geben." Als 
jener erwiderte: „Auch in Eurer Stadt sind nur Feinde 
von mir,“ dachte der Bodhisattva: „Als jener nach 
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meinen Worten tat, hat er ein schweres Werk voll- 
bracht; durch welches Mittel auch immer mufi ich ihn 
in seinen fruheren Glanz einsetzen." Und um ihn zu 
verlocken, sprach er um die Schonheit der Stadt zu 
preisen ; 

„Das Fleisch der Vierftifiler und das der Vogel, 
von Kochen wohl gekocht und wohl bereitet, 
wie Indra Gotterspeis’, hast du genossen; 
wie lafit du dies und bleibst aUein im Walde? 

Die Fiirstinnen mit gertenschlanken Taillen 
umringten dich mit reichem Schmuck geziert, 
wie Indra bei den Gottern sie dich entziickten; 
wie lafit du dies und bleibst allein im Wald? 

Auf roten Kissen, langhaarigen FeUen, 
auf reinem, breitem Lager wohl begrenzt, 
in Lagers Mitten ruhtest du einst glticklich; 
wie lafit du dies und bleibst allein im Wald? 

Der Instrumente Ton, der Pauken Klang, 

Musik, die uberirdisch schien, bei Nacht, 
viel schone Lieder, viele schone Tone; 
wie lafit du dies und bleibst aUein im Walde? 

Die Stadt mit schonem Park voll vieler Blumen, 
mit dem entziickenden Migacira-Park, 
erliillt mit Rossen, Elefanten, Wagen: 
wie lafit du dies und bleibst allein im Walde?" 

Weil so das grofie Wesen dachte: „Vielleicht ge- 
denkt dieser an den Wohlgeschmack der Geniisse, die 
er friiher genossen, und bekommt dadurch Lust zu 
gehen,“ suchte er ihn zuerst zu verlocken durch die 
Speise, zum zweiten durch die sinnliche Lust, zum 
dritten durch das Lager, zum vierten durch Tanz, Ge- 
sang und Musik und zum fiinften durch den Park und 



die Stadt. Nachdem er ihn so durch diese vielen Dinge 
verlockt hatte, fuhr er fort: „Gehe, o GroBkonig; ich 
werde mit dir gehen, dich in Benares in deine Herr- 
schaft einsetzen und inich dann in mein eigenes Reich 
begeben. Wenn wir nicht das Reich von Benares be- 
kommen, werde ich dir die Halfte meines Reiches 
geben. Was soli dir der Aufenthalt im Walde? Tue 
nach meineni Wort!" 

Als jener dessen Worte vernommen, bekam er 
Lust dorthin zu gehen und er dachte bei sich; ,,Suta- 
soma ist auf meinen Nutzen bedacht und von Mitleid 
gegen mich erfullt. Nachdem er mich zuerst im Guten 
befestigt hat, sagt er, er wolle mich jetzt wieder in 
meinen frtiheren Glanz einsetzen . Er wird imstande sein 
mich in meine Herrschaft einzusetzen. Mit ihm nur mufi 
ich gehen. Was soli mir das Leben im Walde?" Voll 
Freude sagte er, da er wegen seiner Tugend seinen 
Ruhm preisen wollte: ,, Freund Sutasoma, etwas Bes- 
seres als die Vereinigung miteinem tugendhaftenFreunde 
und etwas Schlechteres als die Vereinigung mit einem 
schlimmen Freunde gibt es ja nicht.“ Und er sprach: 

„Wie in der dunklen Monatshalfte 
der Mond abnimmt von Tag zu Tag 
der dunklen Monatshalft’ vergleichbar 
ist der Verkehr mit Bosen , Konig. 

So, als ich mit dem Koch vereint, 
dem Koch, dem niedrigsten der Menschen, 
vollfiihrt' ich eine bose Tat, 
durch die ich in die Holle komme. 

Wie in der hellen Monatshalfte 
der Mond zunimmt von Tag zu Tag, 
der hellen Monatshalft’ vergleichbar 
ist der Verkehr mit Weisen, Konig. 
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So jetzt, nachdem zu dir ich kam, 
erkenne dies, o Sutasoma, 
voUfiihre ich nur gute Taten, 
durch die ich in den Himmel komme. 

Wie auf dem Festland grofie Wasserfluten 
nicht weiter dauern und nicht lang bestehen, 
so ist auch die Verein’gung mit Unweisen 
von kurzer Dauer wie am Land das Wasser. 

Doch wie in einem See die Wasserfluten 
bestandig bleiben und gar lang bestehen, 
so ist auch die Vereinigung mit Weisen 
bestandig dauernd wie im See das Wasser. 

Nicht wechselnd ist der Heiligen Verbindung; 
solange sie besteht, bleibt sie sich gleich. 

Kurz dauert die Vereinigung der Bosen; 
drum ist der Guten Art den Schlechten fern.“ 

So verkundete dieser Menschenfresser mit diesen 
sieben Strophen nur den Ruhm des grofien Wesens. 
Dies zog mit dem Menschenfresser und den Konigen 
in ein Grenzdorf. AIs die Grenzbewohner das grofie 
Wesen sahen, gingen sie in die Stadt hinein und ver- 
kiindigten es. Darauf kamen die Minister mit dem Heere 
herbei und umringten sie; von ihnen umgeben zog das 
grofie Wesen in das Reich von Benares. Unterwegs 
begleiteten es die Landbewohner und reichten ihm 
Geschenke; es war ein grofies Geleite. Mit diesen ge- 
langte es nach Benares. 

Damals war dort des Menschenfressers Sohn Konig 
und sein Heerltihrer war immer noch Kalahatthi. Es 
meldeten aber die Stadtbewohner dem Konige; „0 Grofi- 
konig, Sutasoma hat den Menschenfresser gebandigt 
und kommt mit ihm hierher; wir werden nicht zulassen, 
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dafi er die Stadt betritt." Schnell schlossen sie die 
Stadttore und stellten sich auf, die Waffen in der Hand. 
Als aber das grofie Wesen bemerkte, dafi das Tor ver- 
schlossen war, liefi es den Menschenfresser und die 
mehr als hundert Konige zuruck. kam mit wenigen 
Ministern herbei und sprach : „Ich bin Konig Sutasoma, 
offnet das Tor!" Die Leute gingen bin und meldeten 
dies dem Konige; dieser befahl es zu offnen mit den 
Worten: „Offnet es rasch!" So zog das grofie Wesen 
in die Stadt ein. Der Konig sowohl wie Kalahatthi 
kamen ihm zur Begriifiung entgegen und liefien ihn 
mit ihnen in den Palast hinaufsteigen. 

Darauf setzte sich der Bodhisattva auf den Sitz des 
Konigs, liefi des Menschenfressers erste Gemahlin und 
die iibrigen Minister herbeirufen und fragte dann den 
Kalahatthi: ,, Kalahatthi, warum lafit ihr den Konig nicht 
in die Stadt einziehen?" Jener antwortete: „Wahrend 
er hier herrschte, hat er in dieser Stadt viele Menschen 
gefressen; er tat etwas, was Fiirsten nicht tun diirfen. 
Durch ganz Indien hat der Bosewicht einen Rifi ge- 
macht. Aus diesem Grunde tun wir so; jetzt wird er 
noch ebenso handeln." Doch der Bodhisattva versetzte; 
,,Seid unbektimmert! Ich habe ihn gebandigt und in 
den Tugenden befestigt; selbst urn seines Lebens willen 
wird er niemand mehr verletzen. Fur euch besteht 
von ihm aus keine Gefahr; tut nicht so! Die Sohne 
miissen doch die Eltern ernahrenund pflegen; diejenigen, 
die ihre Eltem ernahren, kommen in den Himmel, die 
anderen aber in die Holle.“ 

Nachdem er so dem auf einem niedrigen Sitze 
sitzenden Sohne des Konigs eine Ermahnung gegeben, 
fuhr er fort: „Kalahatthi, du bist der Gefahrte des 
Konigs und sein Untertan; von dem Konig wurdest du 
in ein hohes Amt eingesetzt. Auch du mufit zum Heile 



557 


des Konigs wirken.“ Nachdem er so den Heerfiihrer 
belehrt, ermahnte er auch noch die KOnigin mit den 
Worten: „0 FOrstin, da du aus dem Hause deiner 
Familie gekommen warst, gelangtest du bei ihm zur 
Stelle seiner ersten Gemahlin und wurdest durch Sohne 
und Tochter gestarkt; auch du mu6t zu seinem Heile 
wirken." Darauf sprach er, um diese Angelegenheit 
zuihrer Spitze zu bringenundum die Wahrheit zu lehren : 

„Nicht ist der Konig, der den nicht Besiegbaren i) 

besiegt, 

nicht ist der Freund, der seinen Freund verrat, 
nicht ist die Gattin, die den Gatten fiirchtet, 
nicht sind das Shhne, die den Alten nicht erhalten. 

Keine Versamnilung ist es, wo nicht Weise sind, 
nicht sind die Weise, die nicht Wahrheit reden; 
wenn sie die Lust, den Hafi, den Irrtum aufgegeben, 
so sind sie weise, weil sie Wahrheit reden. 

Wenn er nicht spricht, erkennt man nicht 
den Weisen in der Toren Mitte; 
doch wenn er spricht, erkennt man ihn, 
wenn er den Weg zum Ewigen lehrt. 

Reden und preisen soil man Wahrheit, 
der Weisen Fahne man ergreife; 
der Weisen Fahn’ ist gute Rede, 
die Wahrheit ist der Weisen Flagge.“ — 

Als der Konig und der Heerfuhrer seine Lehrunter- 
weisung vernahmen, sagten sie voll Freude: „Wirwollen 
hingehen und den Grofikonig herbeiholen." Sie liefien 
in der Stadt die Trommel herumgehen, damit sich die 
Stadtbewohner versammelten, und sprachen zu diesen: 

') Der Kommentator erklart dies Wort als eine Bezeichnung 
fur die Eltern. 
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„Furchtet euch nicht; der Konig ist namlich in der Tu- 
gend befestigt. Kommt, wir wollen ihn herfiihren." So 
zogen sie mit einer grofien Volksmenge, indem sie das 
grofie Wesen vornhin nahmen, zum Konig bin und be- 
zeigten ihm ihre Verehrung. Dann besorgten sie ihm 
Barbiere. Als nun der Konig Haare und Bart in Ord- 
nung gebracht hatte, gebadet und reich geschmiickt 
war, stellten sie ihn auf einen Haufen Kleinodien und 
salbten ihn. Hierauf liefien sie ihn in die Stadt ein- 
ziehen. 

Der Konig Menschenfresser aber erwies den mehr 
als hundert Konigen sowie dem grofien Wesen grofie 
Ehre. In ganz Indien verbreitete sich mit grofiem Larm 
die Kunde: „Der Herrscher Sutasoma hat den Menschen- 
fresser gebandigt und ihn wieder in seine Herrschaft 
eingesetzt." Darauf schickten die Bewohner von Inda- 
patta einen Boten mit dem Auftrag: „Die Kbnige sollen 
kommen." Nachdem der Bodhisattva in Benares die 
Zeit von einem Monat geblieben war, ermahnte er den 
Menschenfresser: „ Freund, wir wollen gehen. Lasse 
du nicht nach; errichte an den Stadttoren und an dem 
Tore deines Palastes zusammen fiinf Almosenhallen, 
betatige eifrig die zehn Konigstugenden und verhindere, 
dafi du an einen der Straforte gelangst." 

Aus den mehr als hundert Residenzen der Konige 
aber versammelte sich ein immer grofieres Heer. Um- 
geben von diesem Heere verliefi der Bodhisattva Be- 
nares; auch der Menschenfresser zog aus Benares fort 
und kehrte erst an der Halfte des Weges um. Das grofie 
M/^esen aber gab den Konigen, die unberitten waren, 
Reittiere und entliefi sie dann alle. Sie aber be- 
dankten sich noch bei ihm, betatigten noch, wie es 
recht war, Grufie und Umarmungen u. dgl. und kehrten 
dann jeder in seine Stadt zuriick. 
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Als aber das grofie Wesen in seine Stadt kam, 
zog es mit grofier Pracht in die von den Bewohnem 
von Indapatta so schon wie eine Gotterstadt geschmiickte 
Stadt ein. Nachdem es seinen Eltern seine Verehrung 
bezeigt und ein liebevolles Gesprach mit ihnen gefiihit 
hatte, stieg es in den Thronsaal hinauf. — Wahrend 
es so in Gerechtigkeit regierte, dachte es bei sich: 
„Die Baumgottheit war mir eine grofie Hilfe; ich werde 
bewirken, dafi sie Opfergaben erhalt." Unweit von 
jenem Bananenbaum liefi er einen grofien Teich anlegen, 
schickte vieleFamilien dor thin und griindete dort einDorf. 
Das Dorf wurde grofi und war mit Laden ausgestattet, 
achtzigtausend an Zahl. Den Boden unter dem Baume 
machte er von der Spitze der Zweige angefangen ganz 
eben und errichtete eine Umzaunung darum, die mit 
Torbogen und Tiiren versehen war. Dariiber war die 
Gottheit befriedigt. Weil aber der Buntfilfiige dort ge- 
bandigt worden war, wo das Dorf errichtet wurde, er- 
hielt das Dorf den Namen Kammasadamma-Flecken^). 

Alle Konige aber beharrten bei der Ermahnung 
des grofien Wesens, taten gute Werke wie Almosen- 
geben u. dgl. und gelangten dann in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, fugte er hinzu: „Nicht nur jetzt, ihr 
Monche, habe ich den Ahgulimala gebandigt, sondem auch 
frilher schon bandigte ich ihn.“ Hierauf verband er das 
Jataka mit folgenden Worten: „Damals war der Menschen 
fressende Konig Ahgulimala, Kalahatthi war Sariputta, der 
Brahmane Nanda war Ananda, die Baumgottheit war Kas- 
sapa, Gott Sakka war Anuruddha, die ubrigen KOnige 
waren die Buddhaschar, die Eltern waren AngehOrige der 
Grofikonigsfamilie, der Konig Sutasoma aber war ich.“ 
Ende der grofien Erzahlung von Sutasoma. 

') Auf Deutsch: der Flecken „Bandigung des Fleckfiifiigen". 
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511. Die Erzahlung von dem Was-Wiinschen 

(Kimchanda-Jataka). i 

Ein kdniglicherHauspriesterverwaltetdasRichter- 
amt mit Ungerechtigkeit, iibt aber auch zwei gute 
Werke aus. DafQr wird ihm nach seinem Tode 
ein Zustand zu teil, der halb aus der grOfiten 
Herrlichkeit, halb aus der argsten Strafe besteht. 

— Sein Konig verlafit nach einiger Zeit die Welt 
und wird Asket. Als eininal eine sehr wohl- 
schmeckende Frucht zu Ende gegangen, will er 
nichts anderes mehr genieBen. Die Flufigottheit 
sucht ihn von seinem verderblichen Vorhaben 
durch gute Worte abzubringen; als ihr dies nicht 
gelingt, verbringt sie ihn in den Wald, wo sein 
frOherer Hauspriester als bufiender Geist haust. 
Dieser gibt sich ihm zu erkennen und versieht ihn 
mit der ihm zusagenden Nahrung, bis der fruhere 
KOnig in den Himmel eingeht. 

512. Die E rzahlung von dem Topf (Kumbha- 

Jataka). 12 

Durch einen Zufall entsteht in einer Baumhohlung 
Branntwein. Ein Jager merkt an Vogeln seine 
Wirkung, geniefit davon und teilt auch einem As- 
keten davon mit. Die beiden gehen darauf mit 
Onto it, Jatakmm. V. 36 
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ihrem Getrank von Stadt zu Stadt und richten 
alle diese Orte zugrunde, bis ein weiser K6nig 
den Branntwein nach seinen Wirkungen als ein 
Gift erkennt und die beiden tOten lafit — Gleich 
darauf aber sieht der Konig, dafi er sich geirrt, 
und will nun selbst Branntwein trinken; da kommt 
Gott Sakka und erklSrt ihm die verderblichen 
Folgen des Branntweintrinkens , worauf der KSnig 
von seinem Vorhaben ablaBt und die Branntwein- 
topfe zerschlagen lafit. 

513. Die Erzahlung von dem Feindebesieger 

(Jayaddisa-Jataka). 22 

Ahnlich, wie im Jataka 510 erzahlt, raubt eine 
Damonin aus Hafi einer Konigin zwei Kinder und 
frifit sie; als sie dies auch bei dem dritten tun 
will, wird sie verscheucht, bevor sie den Knaben 
gefressen. Auf der Flucht erwacht in ihr die 
Mutterliebe und sie zieht das Kind auf als Damon, 
der sich auch nach ihrem Tode von Menschen- 
fleisch nahrt. Einmal lafit der Kbnig auf ihn Jagd 
machen, aber vergebens. — Auf der Jagd gerat 
spaterhin der vierte Sohn des Konigs in die Ge- 
walt des Damons: doch lafit ihn dieser wieder 
los, nachdem er ihm gesagt, er miisse zuvor noch 
ein einem Brahmanen gemachtes Versprechen er- 
fiillen, und ihm einen Eid geleistet, dafi er zurOck- 
kehren werde. Wirklich halt auch der Prinz trotz 
des Abmahnens und der Trauer seiner Angehorigen 
seinWort und kehrt zu dem Damon zurOck. Dieser 
bekommt Angst vor seinem Mute und frifit ihn 
nicht auf, sondem lafit sich von ihm belehren. 
Schliefilich gehen die beiden zu einem mit iiber- 
naturlichem Wissen begabten Asketen, der ihnen 
sagt, dafi sie Bruder sind, und den ganzen Zu- 
sammenhang erklart. Der vermeintliche Damon 
schlagt den ihm als dem Alteren angebotenen 
Thron aus und wird gleichfalls Asket. 

514. Die grofie Erzahlung von Chaddanta 

(Chaddanta-Jataka). 

Ein Elefant, der als Haupt seiner Herde tief 
im Himalaya lebt, hat zwei Gattinnen. Die eine 
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filhlt sich wiederholt zuruckgesetzt und wird gegen 
ihn haBerfullt. Sie stirbt und wird, wie sie es ge- 
woUt, in ihrer neuen Existenz die Gemahlin des 
Konigs von Benares. Um sich an dem Elefanten 
zu rachen, stellt sie sich krank und veranlafit da- 
durch den Kdnig nach ihrem Wunsche alle Jager 
zu versammeln, denen sie beschreibt, wo jener 
Elefant wohnt. Ein Jager erklart sich zu dem 
Wagnis bereit; nachdem die Vorbereitungen ge- 
trofFen sind, macht er sich auf den Weg und 
uberschreitei mit Kraft und Klugheit die verschie- 
denen Bergketten, bis er zu dem Wohnort des 
Elefanten kommt. Er verwundet ihn mit einem 
vergifteten Pfeile und sagt ihm seine Hauer ab, 
wobei ihm der giltige Elefant selbst hilft, nachdem 
er gehort, dafi der JSger von der Konigin, seiner 
fruheren Gattin, dazu veranlafit wurde. Dann 
stirbt er; der Jager aber kehrt durch ein Wunder 
in kurzester Frist nach Benares zuruck und mel- 
det der KOnigin, was vorgefallen. Dieser bricht 
in der Erinnerung an ihren einstigen Gatten vor 
Trauer das Herz. 

515. Die Erzahlung von Sambhava (Sambhava- 

Jataka). 57 

Ein KOnig stellt eine schwere Frage an seinen 
Hauspriester , der sie nicht zu beantworten weifi. 
Deshalb schickt er ihn in ganz Indien umher, bis 
er zu der Familie kommt, wo ihm die Antwort 
zu teil werden soil. Hier wird er von einem zum 
andern geschickt, bis ihm endlich das jungste Glied 
des Hauses, noch ein Knabe, die erwiinschte Ant- 
wort gibt. Nachdem er den Knaben hoch geehrt, 
kehrt der Hauspriester nachhause zuruck. 

516. Die grofie Erzahlung von dem Affen 

(Mahakapi-Jataka). 69 

Ein Brahmane, der seine verirrten Kinder sucht, 
fallt dabei in einen Abgrund. Ein Affe hilft ihm 
heraus; zum Dank dafur verwundet ihm jener 
seinen Kopf mit einem Stein. Zur Strafe dafur 
wird der Brahmane zu einem menschlichen Ge- 

36 * 
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spenst. Als ihn einmal der Kdnig sieht, fragt er 
ihn, was er getan habe. Darauf erzahlt ihm der 
Ungluckliche die Geschichte; dann wird er von 
der Erde verschlungen. 

517. Die Erzahlung von den Wasserdamonen 

(Dakarakkhasa-Jataka). 77 

Eine Verweisung auf das grofie Jataka 546. 

518. Die Erzahlung von Pandara (Pandara- 

Jataka). 77 

Ein Kaufmann wird bei einem Schiffbruch als 
einziger Oberlebender auf eine Insel verschlagen 
und stellt sich hier heilig, um das Vertrauen der 
Bewohner zu erwerben. Auch ein Naga (gott- 
liches Schlangenwesen) und ein Supanna (gott- 
liches Vogelwesen, Feind der Nagas) besuchen 
ihn. Auf Wunsch des Supaijna bewegt der Asket 
endlich den Naga ihm anzuvertrauen, durch welche 
List sie sich vor den Supannas retten. Kaum weifi 
er dies, so bricht er sein gelobtes Stillschweigen 
und verrat das Geheimnis dem Supanna, der sich 
daraufhin des Naga bemachtigt. Dieser jedoch 
veranlafit durch ein langeres Gesprach den Su- 
paniia ihn zu verschonen. Doch als dieser ihn 
nochmals auf die Probe stellt, zeigt sich der Naga 
immer noch argwohnisch, bis er von dem Supanna 
die Aufrichtigkeit seiner Freundschaft bestatigt er- 
halt. — Darauf gehen beide zu dem falschen As- 
keten bin und der Naga halt ihm seinen Verrat 
vor. Jener kann sich nicht verteidigen ; sein 
Haupt zerspringt ihm und er wird von der Erde 
verschlungen. 

519- Die Erzahlung von Sambula (Sambula- 

Jataka). 88 

Ein Prinz, der vom Aussatze befallen wird, 
wird von seiner treuen Gattin in die Einsamkeit 
begleitet und sorgsam gepflegt. Ein Damon sieht 
sie einmal und will sie rauben; doch Gott Sakka 
kommt der Armen in ihrer Not zu Hilfe und fes- 
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selt den Damon. — Als sie hierauf verspatet in 
ihre Hutte kommt, verdachtigt sie ihr Gatte der 
Untreue, bis sie ihn durch eine Wahrheitsbekraf- 
tigung von seinem Aussatz heilt. Hierauf kehren 
sie an den Hof zuriick und der Prinz wird Konig, 
vemachlassigt aber seine treue Gattin. Als diese 
sich bei ihrem Schwiegervater dariiber beklagt, 
halt dieser seinem Sohne sein Unrecht vor und 
dieser bessert sich wieder. 

520. Die Erzahlung von dem Knoten-Tindu- 

baume (Gandatindu-Jataka). 99 

Ein Konig, der ungerecht seine Herrschaft aus- 
iibt, wird von einer Baumgottheit, die er verehrt, 
bei Nacht gescholten und aufgefordert, in seinem 
Lande nach dem Rechten zu sehen. Als er dies tut, 
mufi er bemerken, dafi er fur alle moglichen kleinen 
Unannehmlichkeiten, die den Leuten zustofien, ver- 
antwortlich gemacht wird; so von einem alten 
Mann, der sich einen Dorn in den Fu6 getreten, 
von einer Frau, die auf den Boden gefallen, von 
einem Bauern, dessen Ochse sich verletzt hat, 
von einem Melker, den die Kuh tritt; ferner we- 
gen einer Kuh, die ihr Kalb verloren, und wegen 
Froschen, die von Krahen verzehrt werden. Der 
Konig mufi die Berechtigung all dieser Klagen 
anerkennen und ftlhrt von nun an die Herrschaft 
in Gerechtigkeit. 
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521. Die Erzahlungvon den dreiVdgeln (Tesa- 

kuna-Jataka). iii 

Ein Konig lafit aus einem Nest drei Eier sorg- 
faltig herausheben und aufbewahren. Aus ihnen 
schlupfen spSter eine Eule, ein Star und ein Pa- 
pagei heraus, die der Konig wie seine Kinder halt 
und aufzieht. Da die Minister daruber spotten, 
lafit der Konig eine grofie Versammlung zusammen- 
kommen und legt jedem der drei V6gel nach- 
einander eine schwere Frage vor, die diese mit 
grSfiter Weisheit beantworten. Der Papagei fugt 
noch eine kluge Ermahnung bei unter grofiera 
Beifall des Volkes. Er soli nach des Konigs Tode 
den Thron besteigen, doch verzichtet er darauf 
und bestimmt nur, wie vor Gericht zu entschei- 
den sei; dann zieht er sich in den Wald zuruck. 

522. Die Erzahlung von Sarabhahga (Sara- 

bhahga-Jataka). 12c 

Bei einem Knaben wird es schon bei der Ge- 
burt verkundet, dafi er einst ein vorzuglicher 
Bogenschutze wird. Von seinem Lehrer erhalt er 
spater kostbare Geschenke und kehrt an den Hof 
des Konigs zuruck, vor dem er, um seine Neider 
zuruckzuweisen, verschiedene wunderbare Proben 
seiner Fahigkeit ablegt. Als ihm der Konig hier- 
auf ein hohes Amt geben will, verzichtet er dar- 
auf und betatigt die Weltflucht. In seiner Ein- 
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samkeit bekommt er bald viele Schuler, zu denen 
auch seine Eltern und der Konig gehoren. Die 
meisten von ihnen entlafit er unter Fuhrung seiner 
besten Schuler in andere Gegenden. — Einer von 
diesen wird von einem KSnig, der sich dadurch 
den Sieg ilber seine Feinde zu sichern glaubt, 
auf das schmShlichste beschimpft und mifihandelt; 
zur Strafe dafur wird nach sieben Tagen das 
Land verwustet und seine Bewohner werden durch 
einen Waffen- und Steinregen getotet. — Darauf 
ziehen drei KOnige zu dem ersten Asketen um ihn zu 
fragen, was aus vier bosen KOnigen geworden sei. 
Auch Gott Sakka hat dem Asketen mehrere Fra- 
gen vorzulegen. Ein Schuler des Meisters fuhrt 
sie alle zu seinem Meister hin, dem sie nun der 
Reihe nach ihre Fragen vorlegen, der Gott voran. 

Der Meister beantwortet alle Fragen mit grofiter 
Weisheit, worauf die Konige um Aufnahrae in die 
Asketenschar bitten; der Gott aber kehrt, nach- 
dem er den Meister geehrt, in den Himmel zurOck. 

523. Die Erzahlung von Alambusa (Alambusa- 

Jataka). 154 

Ein Asket bekommt von einem Gazellenweibchen 
einen Sohn, den er in grOfiter FrSmmigkeit auf- 
zieht. Gott Indra wird eifersuchtig darauf und 
schickt ein schdnes und gewandtes GOttermadchen 
ab um den Jungling zu verfuhren. Dies gelingt 
ihr leicht. Endlich erwacht der Jungling aus seiner 
BetOrung und das Madchen erzahlt es ihm, dafi 
es von Gott Indra zu ihm gesandt worden sei. 
Darauf erinnert er sich an die weisen Lehren 
seines Vaters und erlangt wieder die alteFrOmmig- 
keit. Dem Madchen verzeiht er auf seine Bitte 
und dies kehrt zu Indra zuruck, indem es diesen 
bittet, er mOge es doch nie mehr zu einer solchen 
Sendung verwenden. 

524. Die Erzahlung von Samkhapala (Samkha- 

pala-Jataka). 164 

Ein KOnig zieht sich in die Einsamkeit zurQck 
und wird hier ofters von einem Naga (einem 
gSttlichen Schlangenwesen) besucht. Einmal be- 



sucht ihn auch sein Sohn, der junge Konig, und 
ist so von der Pracht des Naga entzuckt, dafi er 
nach seinem Tode auch ein solcher zu werden 
wiinscht. Sein Wunsch geht in Erftillung; weil 
er aber nach dieser Existenz wieder Mensch war- 
den will, betatigt er in der Einsamkeit an gewissen 
Tagen die fiir Asketen gultigen Gebote. — Dabei 
lafit er sich einmal von rohen Menschen fangen 
und mifihandeln, bis ein gutmutiger Reicher, der 
des Weges kommt, ihn loskauft. Zum Danke 
dafiir nimmt der Naga den Reichen mit in sein 
Reich; nach einiger Zeit aber verlafit dieser die 
Welt und wird Asket. — Spater kommt der As- 
ket einmal nach Benares und erzahlt hier dem 
Konig auf seine Frage die ganze Geschichte von 
dem Naga und seiner Herrlichkeit; er fiigt hinzu, 
der Naga treibe Askese nur um als Mensch wieder- 
geboren zu werden. Darauf geht der Asket wie- 
der fort; der Konig aber fuhrt von nun an auch 
ein gutes Leben. 

. Die kleine Erzahlung von Sutasoma (Cul- 
lasutasoma-Jataka). 

Ein Konig, der in Freuden lebt, beschliefit beim 
Anblick seines ersten grauen Haares die Welt zu 
verlassen. Alle seine Verwandten und Nahe- 
stehenden suchen ihn durch alle moglichen Grunde 
von seinem Vorhaben abzuhalten; er aber weist 
alle ihre Vorstellungen zuruck. Er will nun seinem 
jungeren Bruder die Herrschaft ubertragen; dieser 
aber schlagt sie aus. Hierauf betatigt der Konig 
die Weltflucht. Die Menge merkt es, sucht ihn 
jammemd Qherall und schliefit sich ihm dann mit 
Weib und Kind an. Gott Indra aber lafit durch 
seinen gottlichen Baumeister Vissakamma fiir alle 
die vielen, die mit dem Konig die Welt verlassen 
eine schone Einsiedelei errichten, wo sie unter 
des fruheren Konigs Leitung ihr Leben beschliefien. 
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526. Die Erzahlung von Nalinika (Nalinika- 

Jataka). 195 

Ahnlich wie im Jataka 523 wird Gott Indra mit 
Neid erfullt iiber die FrSmmigkeit eines j ungen 
Asketen. Er lafit deshalb in einem Reiche drei 
Jahre lang keinen Regen herabkommen, erscheint 
dann dem Kdnige, der ganz verzweifelt ist, bei 
Nacht und veranlaCt ihn seine schone Tochter 
zur Verfiihrung jenes frommen Junglings abzu- 
senden. Sie geht auch nach anfangbchem Wider- 
streben zu dem jungen Asketen bin, indem sie mit 
einem Ball spielt. Da sie merkt, da6 jener ganz 
unwissend ist, gibt sie sich fiir einen Jtingling 
aus, beantwortet mit List seine Fragen und ver- 
fiihrt ihn zur Unzucht. Dann entfernt sie sich 
und kehrt nach Benares zuruck. — Inzwischen 
kommt der Vater des Junglings in seine Hiitte; 
er sieht, dafi jener liebeskrank ist, und lafit sich 
von ihm erzahlen, was vorgefallen. Darauf klart 
er ihn auf, dafi er von einem Weibe verfuhrt wor- 
den sei, und bringt ihn wieder zur Yernunft und 
zu seiner alten Frommigkeit zuruck. 

527. D ie Erzahlung von Ummadanti (Umma- 

danti-Jataka). 209 

Ein reicher Kaufmann hat eine wunderschone 
Tochter, die er dem Konig als Schwiegertochter 
anbietet. Als dieser aber zuvor Zeichendeuter 
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zu ihr schickt um zu erproben, ob sie dazu ge- 
eignet ist, lafit sie erzurnt die iManner aus dem 
Hause werfen. Darauf wird sie mit dem Heer- 
fiihrer des jungen Konigs vermahlt. Dort sucht 
sie, ihrer Schonheit bewuBt, die sie zum Lohn 
filr ein gutes Werk in einer fruheren Existenz er- 
halten, eine Gelegenheit, dafi sie der Konig zu 
Gesicht bekommt. AJs dies geschieht, gerat der 
Konig vor Verliebtheit ganz aufier sich. Der 
Heerfuhrer merkt den Grund der Krankheit des 
Konigs und gebraucht eine List um dies auch den 
anderen von der Umgebung des Konigs bekannt 
zu machen. Dann bietet er dem Konig seine Frau 
an; doch nach edlem Wettstreit verzichtet dieser 
auf die Schone und bezwingt seine Verliebtheit. 

528. Die Erzahlung von Bodhi (Mahabodhi- 
Jataka). 

Ein heiliger Asket kommt zu einem Konig und 
gewinnt dessen Zuneigung. Da die fUnf Gerichts- 
beamten des Konigs, die diesen in seinem Stolz 
durch falsche Lehren bestirken, ungerecht ihr 
Amt austiben, beauftragt nach einer Probe der 
Konig den Asketen von nun an die Urteile zu 
fallen. Die fiinf verdachtigen ihn nun beim Kdnig, 
daB er nach dem Throne strebe, und bewegen diesen 
dazu, dem Asketen allmahlich seine Ehrung zu 
entziehen, bis er sie am Ende ermachtigt, am 
nachsten Morgen den Heiligen zu toten, sobald 
er den Palast betrete. — Bei Nacht erzahlt dies 
der Konig seiner Gattin; dies hort ein Haushund, 
dessen Liebe sich schon friiher der Asket erwor 
ben hatte, und wamt ihn. Darauf will dieser sich 
heimlich entfernen; der Konig aber sucht ihn auf 
und bittet ihn um Verzeihung. Doch laflt sich 
der Heilige nicht zum Bleiben bewegen; er halt 
dem Konige seine Undankbarkeit vor und zieht 
fort. — Spater verdachtigen jene funf die Konigin, 
dafi sie mit dem ^ksketen noch Brtefe wechsle 
um den Kbnig vom Thron zu stofien. Der Konig 
glaubt ihnen und lafit seine Gattin toten. Als 
daraufhin seine Sohne ihm feind werden, kommt 
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der Asket zuriSck und widerlegt unter Benutzung 
einer List die falschen Lehren jener fOnf, mit 
denen sie auf den Konig Einflufi gewonnen batten. 
Nachdem er sodann die Prinzen mit ihrem Vater 
versohnt, veranlafit er noch den Konig die funf 
Beamten zu begnadigen; docb werden sie scbimpf- 
bcb verbannt. Dann kebrt er in die Einsam- 
keit zuruck. 
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529. Die Er2ahlung von Sonaka(Sonaka-Jataka). 251 

Ein Konigssohn reist mit dem Sohne des Haus- 
priesters durch das Land. Sie kommen in eine 
Stadt, wo gerade der KSnig ohne Erben gestor- 
ben ist; der Prinz wird auf geheimnisvolle Art 
zum Kanig gemacht, wahrend sein Begleiter sich 
versteckt und dann ein heiliger Asket wird. — 
Lange hat der KOnig seinen Freund vergessen; 
endlich denkt er wieder an ihn und macht dar- 
iiber eine Liedstrophe, die im ganzen Lande be- 
kannt wird. — Der Asket kommt endlich wieder 
in das Land und sagt einem kleinen Knaben, der 
des Konigs Lied singt, die Antwortstrophe, die der 
Knabe auch dem Konige uberbringt. Dieser geht 
zu seinem alten Freunde hin und bedauert ihn 
zuerst wegen seines Aussehens; der Asket aber 
beweist, dafi er allein glucklich sei, und bringt 
den Konig trotz anfanglichen Widerstrebens dazu, 
die Herrschaft aufzugeben und auch Asket zu 
werden. Zuerst weigert sich nun der Sohn des 
Konigs den Thron zu besteigen, weil er auch die 
Welt verlassen mochte; doch wird er durch das 
Verlangen nach Sinnenlust veranlafit doch die 
Herrschaft zu ubernehmen. Die beiden Asketen 
aber verleben den Rest ihres Lebens in Frieden. 
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530. Die Erzahlung von Samkicca (Samkicca- 

Jataka). 267 

Ein Prinz totet trotz Abratens seines Freundes 
seinen Vater, um auf den Thron zu gelangen. 

Der Freund zieht sich daraufhin aus der Welt 
zurilck. Spater, als der Konig Reue uber seine 
Tat empfindet, kehrt jener in die Stadt des KOnigs 
zuruck und belehrt ihn iiber das Schreckliche 
seiner Tat, wobei er ihm besonders die verschie- 
denen Arten der Hollenstrafen fur die einzelnen 
Verbrechen genau auseinandersetzt und Beispiele 
anderer Fursten anfuhrt, die auch ihre Schuld 
schwer bu8en mussen. Nachdem er ihn dann 
noch zur Gerechtigkeit gemahnt und ihn so be- 
kehrt hat, kehrt er wieder in die Einsamkeit zuruck. 
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531. Die Erzahlung von Kusa (Kusa-Jataka), 283 

Ein KSnig hat keine Kinder. Auf Wunsch des 
Volkes gibteralle seine Haremsfrauen denMannern 
preis, aber keine empfangt. Endlich gibt er auch 
seine erste Gemahlin frei; wegen ibrer Tugend 
aber nimmt sich Gott Indra ibrer an und verbirgt 
sie fur kurze Zeit in seinem Himmel. Dann bringt 
er sie ihrem Gatten zuriick und lafit sie auf wunder- 
bare Weise einen Sohn empfangen. Ein Jahr nach 
dessen Geburt erhalt sie einen zweiten Sohn; der 
erste ist sehr klug, aber hafilicb, der zweite aber 
ist schon. — Der Altere soli sich nun trotz seines 
Widerwillens vermahlen. Deshalb lafit er eine 
goldene Bildsaule in ganz Indien herumfahren ; 
nur wer ihr an Schonheit gleicht, soil seine Frau 
werden. Endlich findet sich eine solche Kbnigs- 
tochter, um die nun seine Eltern werben. Doch 
sagt die schlaue Mutter aus Furcht, jene mochte 
durch die Hafilichkeit des Prinzen abgeschreckt 
werden, die beiden durften sich nur bei Nacht 
treffen. — Nachdem sie verheiratet sind, mOchte 
einmal der junge KOnig seine Gattin bei Tage 
sehen; zu diesem Zwecke verkleidet er sich als 
Elefantenwarter, wahrend seine F rau den Elefanten- 
stall besucht, und macht sich ihr dabei unangenehm 
bemerkbar. Ebenso das nachste Mai als Pferde- 
warter. Als andrerseits die junge Frau einmal 
ihren Mann bei Tage sehen will, wird ein Umzug 



veranstaltet, bei dem aber der schfine Bruder die 
Stelle des Konigs einnimmt; die Furstin schopft 
schon Verdacht. Endlich zeigt sich ihr der Kbnig 
einmal beim Baden; sie ist aber so entsetzt uber 
seinen Anblick , dafi sie zu ihren Eltern znriick- 
kehrt. (Dann wird erzahlt, auf welche fruheren 
Taten die Hafilichkeit des Konigs und ihr Wider- 
wille zuruckgehen.) — Der KOnig begibt sich nach 
einiger Zeit unerkannt in die Stadt seiner Schwieger- 
eltern und sucht sich seiner Frau in verschiedenen 
Verkleidungen zu nahem; aber sie merkt jedes- 
mal die Absicht und vereitelt seinen Wunsch, ob- 
wohl er ihre treueste Dienerin fur sich gewinnt. — 
Als er nun durch diese ungewohnten Beschafti- 
gungen korperlich herunterkommt , legt sich Gott 
Indra ins Mittel und veranlafit sieben KOnige nach 
der Stadt zu ziehen und die junge KSnigin fur 
sich zu fordern. Ihr Vater, der ihr grollt, weil 
sie ihren guten Gatten verlassen, will sie nun in 
sieben Teile zerhauen lassen und jedem Kbnige 
einen geben. Trotz ihres Jammers macht man 
sich zu ihrer Tatung bereit. Da endlich bezwingt 
sie ihren Stolz und verkQndet, da6 ihr Gatte schon 
lange als Koch im Hause weile; er werde im- 
stande sein die Kdnige zu besiegen. Sie demu- 
tigt sich vor ihm; er aber jagt den KCnigenFurcht 
ein und besiegt sie. Sie erhalten die andern 
Tochter des alten Konigs; Konig Kusa aber zieht 
triumphierend mit seiner schonen Gattin, die ihn 
jetzt liebt, in seine Heimat zuruck. 

. Die Erzahlung von Sona und Nanda 
(Sonananda-Jataka). 

Ein reicher Mann hat zwei tugendhafte Sohne, 
die beide die Weltflucht betatigen wollen; die 
Eltern schliefien sich ihnen an und werden im 
Walde von ihnen ernahrt. Der Jtingere mochte 
nun gem allein diese Kindespflicht an ihnen er- 
fiillen und veranlafit sie durch eine List, nur die 
von ihm gebrachten Fruchte zu verzehren, obwohl 
diese nicht so gut sind wie die des Alteren. Dieser 
W’amt zunachst seinen Bruder und jagt ihn, als er 
welter so tut, aus der Einsiedelei fort. — Der 



Jungere begibt sich nun zu seinem Konig und ver- 
schafft ihm durch seine Klugheit ohne Blutv^ergiefien 
die Herrscbaft uber ganz Indien. Zum Lohne da- 
fur verlangt er nur, da6 der Konig mit den anderen 
Fursten ihn zu seinem alteren Bruder begleite um 
diesen fur ihn um Verzeihung zu bitten. Dies ge- 
schieht auch. Die Konige ziehen nach der Ein- 
siedelei und bringen dem Alteren und seinen El- 
tern ihre Verehrung dar, wabrend der Jungere 
sich anfanglich aus Demut zuruckhalt. Dann tritt 
er, als ihn die KOnige preisen, hervor und bittet 
seinen Bruder in Zukunft die Eltern bedienen zu 
diirfen; doch dieser beweist den Kcinigen, dafi er 
im Rechte ist. Jetzt uberlaBt sich der Jungere 
ganz der Gnade seines Bruders und nun ist dieser 
zufrieden und gibt ihm die Erlaubnis seine Eltern 
zu pflegen. Als die Mutter noch bittet, ihren 
jtlngsten Sohn kussen zu durfen, ruhmt der Altere, 
was fur Beschwerden eine Mutter um ihrer Kin- 
der willen auszuhalten habe; danach kehren die 
Konige nachhause zuriick. 
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533 - Die kleine Erzahlung von dem Schwan 

(Cullahamsa-Jataka). 355 

Das edle Haupt einer Schar von Schwanen wird, 
als es gegen seinen Willen dem Wunsche der 
Schwane nach einem andern Futterplatz nachgibt, 
in einer Schlinge gefangen. Erst als sich die 
anderen gesattigt haben, stofit es einen Schrei 
aus. Alle anderen fliegen davon; nur ein treuer 
Schwan halt bei ihm aus. Als dann der Vogel- 
steller kommt, bezaubert dieser ihn so durch 
seine klugen Worte, dab er die beiden VOgel frei 
lassen will. Damit aber der Jager auch einen 
Vorteil davon habe, lassen sich die Schwane trotz 
des Jagers Warnung freiwillig zum Konige mit- 
nehmen. Der Jager erzahlt dem Kbnig, was vor- 
gefallen, und der gefangene Schwan preist dessen 
Uneigennutzigkeit, worauf der Konig den Jager 
reich belohnt. Nachdem sodann die Schwane noch 
weise mit dem Konig gesprochen, kehren sie zu 
den Ihren zuriick und der Schwankonig erzahlt, 
wie ihn sein Freund durch seine Treue gerettet 
habe. 

534. Die grofie Erzahlung von dem Schwan 

(Mahahamsa-Jataka). 378 

Eine Konigin hat von einem Goldschwan ge- 
traumt und erklart ihrem Gatten, sie musse ster- 

Dutoit, Jaiakam. V 
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ben, wenn sie nicht einen solchen bekame. Nach 
mancherlei Fragen lafit der Konig darauf einen 
Teich mit alien Arten von Wasserpflanzen aniegen, 
in dem alle Vogel sich nach Lust ergehen konnen; 
doch beauftragt er einen Jager achtzugeben, ob 
nicht auch Goldsch'wane kommen. Endlich kommen 
diese sehr gegen den Willen ihres Fuhrers; der 
Jager beobachtet diesen genau und endlich ge- 
lingt es ihra diesen zu fangen. Der Schwan ver- 
sucht zuerst sich aus der Schlinge zu losen, aber 
vergebens. Als er einen Schrei ausstoBt, kommt 
(wie im vorigen Jataka) nur sein treuer Freund 
und halt bei ihm aus, obwohl ihm der andere zu 
fliehen rat. Dem jetzt herankommenden Jager 
redet der Freund so weise zu, dafi dieser den 
gefangenen Schwan frei gibt und seine Wunde 
heilt. Darauf lassen sich die beiden vom Jager 
trotz dessen Wamung zum Konig tragen. Wah- 
rend der Reise streiten die beiden, ohne dafi es 
der Jager hOrt, uber die Vorzuge des weiblicheij 
Geschlechts und es gelingt dem Freund nicht, den 
SchwanenkSnig vom Unwert der Weiber zu Uber- 
zeugen. — Als sie dann zum KOnig kommen, er- 
zahit der Jager, was vorgefallen, und rOhmt die 
Freundestreue des einen Schwanes. Dieser aber 
tadelt den Konig, weil er durch Vorspiegelung 
falscher Sicherheit die Schwane veranlafit habe, 
sich nach jenem Teich zu begeben. Der Kbnig 
jedoch weist mit Wurde diesen Vorwurf zuriick, in- 
dem er erklart, er habe ja nicht den SchwankSnig 
toten, sondern die Wahrheit von ihm horen wol- 
len. Der Schwan entschuldigt sich; darauf wer- 
den die beiden geehrt und freigelassen. Nachdem 
so alle zufriedengestellt sind, kehren die beiden 
Schwane nachhause zuriick und der Schwankonig 
erzahlt den andern, wie treu sein Freund an ihm 
gehandelt habe. 


535- Die Erzahlung von der Gdtterspeise. 
(Subhabhojana-Jataka.) 

In einer reichen Familie sind immer so viele 
Almosen gespendet worden, dafi ihre Haupter nach 
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dem Tode zu Gottern warden. Der Familienvater 
in der sechsten Generation aber bricht mit der 
Tradition und ergibt sich dem aufiersten Geize. 

— Einmal bekommt er Geluste nach Reisbrei ; 
doch will er nicht einmal seiner Frau etwas davon 
zukommen lassen, sondern er geht mit einem 
Diener an das Flufiufer, um sich selbst Reisbrei 
zu kochen. Da beschlieBen ihn seine Ahnen zu 
bekehren; sie kommen als Brahmanen verkleidet 
und bitten ihn um etwas Speise. Er kann es ihnen 
nicht abschlagen und verspricht ihnen etwas zu 
geben. Jetzt verwandelt sich der eine in einen 
Hund und besudelt den fertigen Brei, dann in ein 
wildes Pferd, das den Geizigen verfolgt. Endlich 
geben sich ihm die fUnf zu erkennen und veran- 
lassen ihn durch einen Hinweis auf ihre gottliche 
Herrlichkeit seinen Geiz aufzugeben. Der Be- 
kehrte verschenkt all sein Gut und wird Asket. 

— Spater sehen einmal die vier Tbchter des 
Gottes Indra einen Brahmanen mit einem schbnen 
Blatt, um das sie ihn bitten. Er aber weist sie 
an, zuerst bestimmen zu lassen, wer unter ihnen 
den Vorzug habe. Ihr Vater will den Streit nicht 
schlichten, sondern er schickt sie zu diesem Zwecke 
zu dem bekehrten Geizigen, dem er Gdtterspeise 
uberbringen lafit. Die drei ersten, das Gliick, das 
Verlangen und das Vertrauen, riihmen ihre Vor- 
zQge; der Asket aber widerlegt sie und weist der 
vierten, der Scham, den Vorrang zu. Dem Boten 
Indras, der ihn fragt, warum er so entschieden 
habe, erklart er dies; dann stirbt er und kommt 
auch als Gott in Indras Himmel. 


536. Die Erzahlung von dem Kunala. (Kunala- 
Jataka.) 

Ein koniglicher Kuckuck wird von all seinen 
Weibchen auf das beste bedient, hat aber fur sie 
nur Scheltworte. Ein anderer Kuckuck, der auch 
gut von seinen vielen Weibchen bedient wird, lobt 
sie dagegen stets. Als er einmal auf den Wunsch 
der Weibchen des ersten Kuckucks diesem einen 
Vorhalt daruber macht, schilt dieser auch ihn und 
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warnt ihn vor der Unbestandigkeit der Weiber. 
Kurz darauf wird der zweite Kuckuck krank und 
jetzt verlassen ihn alle seine Weibchen. Sein 
Freund aber pflegt ihn. Als er wieder gesund 
geworden, erbietet sich sein Freund ihn ausfuhr- 
lich liber die Schlechtigkeit der Weiber zu be- 
lehren. Zu dieser Verkundigung stellen sich auch 
eine Menge von Gottern und gotdichen Wesen 
ein, ferner ein Geier mit seinen Genossen und 
ein heiliger Biifier. Und nun erzahlt der erste 
Kuckuck eine Reihe von Beispielen iiber die Un- 
treue der Weiber: i. wie eine Kdnigstochter mit 
fiinf edlen Briidern vermahlt war und diese doch 
mit einem Kriippel betrog, 2. wie eine als heilig 
geltende Asketin von einem Manne infolge einer 
Wette verfuhrt wurde, 3. wie eine Fiirstin, die 
inmitten des RIeeres wohnte, mit einem Tanzer 
Unzucht trieb, 4. wie ein KSnigssohn, der von 
seiner Mutter ausFurcht ausgesetzt und von einem 
Ziegenhirten erzogen worden war, sich die Liebe 
einer Kdnigstochter und die Genehmigung ihres 
Vaters zur Ehe errang, trotzdem aber spater von 
ihr betrogen wurde, 5. wie eine KOnigin, die aus- 
gezogen war um ihren in einer andern Stadt wei- 
lenden Sohn zu besuchen, unterwegs an einem 
schonen Jilngling Gefallen findet und sich mit ihm 
vergeht und wie sie dann immer wieder diesen 
aufsucht unter dem Vorwande ihren Sohn zu be- 
suchen. Nachdem er sodann noch eine Reihe 
von Punkten aufgezahlt, worin die Weiber zu 
tadeln sind oder womit sie ihren RIann betOren, 
erzahlt er eine weitere Geschichte von einem Ko- 
nig, den seine Frau immer bei Nacht verlafit um 
mit einem Kruppel Unzucht zu treiben; der Konig 
geht ihr einmal nach und zwingt sie durch einen 
Schmuck, den er gefunden, zum Bekenntnis ihrer 
Schuld. Er will sie bestrafen; doch zeigt ihm 
sein Hauspriester noch an einem andern Beispiel — 
ein Madchen, das sich zur Hochzeit begibt, laBt 
sich von ihm leicht verfuhren— , daS die Frauen 
alle nicht anders sind. Noch zwei andre Erzah- 
lungen bringt er vor: i. wie ein Konig sich ein 
hafiliches Madchen, das aber wunderbar zu be- 
ruhren ist, zur Gattin nimmt und die anderen 
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ihren Reiz wahrnehmen lafit, wie sie dann wegen 
eines Gefahr drohenden Traumes von ihm ver- 
stoBen zu einem andern Konig kommt, wie die 
beiden Konige um sie streiten wollen und sich 
endlich vertragen, indem sie Jeder eine Woche 
lang besitzen soil, und wie die Kcinigin endlich, 
wahrend sie immer den die Grenze der beiden 
Reiche bildenden Strom uberfahrt, dabei mit dem 
Schifter Unzucht treibt; 2. wie eine Konigin ihren 
Gatten bei Nacht mit einem Pferdewarter betrugt 
und von ihm entdeckt, aber verschont und nur ihres 
Ranges beraubt wird. Nachdem sodann der Geier- 
fiirst und der Asket auch noch mit einer Anzahl 
von Versen den Unwert der Frauen geschildert, 
beschliefit der konigliche Kuckuck seine Unter- 
weisung mit einer nochmaligen eingehenden War- 
nung vor den Frauen und mit dem Hinweis auf 
das nur ohneWeiber zuerlangende hbchste Gliick. 


537. Die grofie Erzahlung von Sutasoma (Ma- 
hasutasoma-Jataka). 

Ein Prinz schlieBt mit einem andern Prinzen 
Freundschaft und studiert bei demselben Lehrer. 
Nach vollendeter Ausbildung trennen sie sich und 
werden beide KSnig in ihren Landern. — Der 
eine von ihnen, der immer Fleisch will, erhalt 
einmal in Ermangelung andern Fleisches von sei- 
nem Koch Menschenfleisch vorgesetzt; wed er 
friiher als Damon dies Fleisch besonders liebte, 
merkt er es sogleich und zwingt nun den Koch 
ihm immer Menschenfleisch vorzusetzen. Zuerst 
werden die Gefangenen getotet, dann andere Leute 
heimlich vom Koch erschlagen, bis die Stadter, 
die sich daruber beim Konig vergeblich beschwert, 
den Tater herausbringen. Nun sucht den K6nig 
sein Heerfiihrer durch verschiedene Geschichten 
vom Menschenverzehren abzubringen. (i. Ein gro- 
Ber Fisch frifit immer die kleinen auf, bis diese 
fliichten. Dann beiBt er sich in der Meinung, es 
sei auch ein Fisch, in seinen eigenen Schwanz; 
der schwer Verwundete wird darauf von den 
andern Fischen zerrissen. 2. Ein Jtingling, der 
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den Branntwein verabscheut, wild durch List ver- 
anlafit solchen zu trinken und ist dann so darauf 
versessen, dafi er von seinem Vater verstofien 
wird und im Elend verkommt. 3. Nachdem sich 
einmal Schwane aus Mangel an anderer Nahrung 
mit ihren eigenen Stammesgenossen ernahrt haben, 
besitzen sie nicht mehr die Kraft das Netz einer 
Riesenspinne, das den Ausgang ihrer Hohle ver- 
sperrt, zu zerstoren und werden von der Spinne 
getotet.) Der Konig erzahlt zwei Geschichten, die 
beweisen, wie einer sterben mufi, wenn ihm nicht 
sein Wunsch erftillt wird. (i. Ein Knabe sieht 
eine besonders gute Frucht ; da er sie nicht be- 
kommt, nimmt er keine andere Nahrung mehr zu 
sich und stirbt. 2. Dessen Vater sieht einmal 
Gott Indra mit seinen Gottermadchen und verliebt 
sich so in deren Schonheit, da6 ihn kein anderes 
Weib mehr verlocken kann und er aus Sehnsucht 
stirbt.) — Endlich wird der Kbnig aus seinem 
Lande verbannt; mit seinem Koch zieht er in den 
Wald und lebt von dem Fleisch der Reisenden, 
die er uberfallt. Da er einmal niemand findet, 
tStet er seinen Koch. Als er dann wieder auf 
einen Kaufmann Jagd macht, der mit grofier Be- 
deckung durch den Wald zieht, verwundet er 
sich am Fufie. Er gelobt seiner Baumgottheit, 
ihr hunderteinen Kdnig zu opfern, wenn sie ihn 
gesund macht. Dies geschieht und nun holt er, 
unterstiitzt durch einen Zaubersprach , den ihn 
ein Damon gelehrt, die Konige aus ganz Indien 
zu dem Baume und hangt sie lebend daran auf. 
Um diese zu retten veranlaBt ihn die Gottheit, 
auch jenen ihm befreundeten Konig herbeizuholen. 
Er tut es; als ihn aber dieser bittet ihn, um ein 
Versprechen erfiillen zu konnen, fiir kurze Zeit 
nochmals freizulassen und schwort, dafi er zuruck- 
kehren werde, lafit er ihn los. Der Konig erledigt 
sein Geschaft und kehrt dann trotz der Kiagen 
seiner Umgebung zu dem Menschenfresser zuruck. 
Dadurch ist dieser so geruhrt, dafi er ihn ver- 
schont und nach langem Wortstreit auch ver- 
spricht , sich in Zukunft des Menschenfleisches zu 
enthalfen. Jetzt werden die gefangenen KOnige 
freigelassen und geheilt; der weise Kdnig fuhrt 
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den Menschenfresser wieder in dessen Stadt 
zurtick und iiberzeugt die Bewohner, dafi sie nichts 
mehr von ihm zu ftlrchten haben. Hierauf keh- 
ren alle Konige in ihre Stadte zuruck und han- 
deln nach des Weisen Lehren. Der Baumgott- 
heit zu Ehren aber wird ein Dorf erbaut, dessen 
Bewohner ihr bestandig Opfer darbringen sollen. 



Ubersicht uber den Inhalt der 
Vorgeschichten zu den einzelnen Jatakas 


XVI. Buch. 

Seite 

51 1. Buddha will eine Anzahl von Anhangern von 

den Vorteilen, die die Beobachtung des Fasten- 
gebotes mit sich bringt, iiberzeugen und erzahlt 
deshalb eine Gescbichte. i 

512. Funfhundert Frauen begeben sich einmal von 
Branntwein berauscht zum Meister und zeigen 
dort ein unpassendes Verhalten. Urn sie zu be- 
kehren, versetzt sie jener zuerst durch verschie- 
dene Mittel in Angst und erzahlt ihnen dann, wie 

das unheilvolle Branntweintrinken aufgekommen sei. 12 

513. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 540. 22 

514. Eine junge Nonne gedenkt beim Anblick des 

Meisters daran, dab sie in einer frtiheren Existenz 
seine Gattin war, und wird darum frohlich; 
dann erinnert sie sich aber auch an ein Un- 
glQck, das sie iiber ihn brachte. und wird voll 
Trauer. Lachelnd erzahlt darauf der Meister den 
Monchen die beiden Begebenheiten. 36 

515. Beziehung auf eine im Jataka 546 erzahlte Be- 

gebenheit. gy 

516. Nachdem Devadatta einen Mordversuch auf den 
Meister gemacht, erzahlt dieser von einem An- 
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schlag, den jener in einer fruheren Existenz 
gegen ihn unternommen. 69 

517. Beziehung auf das Jataka 546. 77 

518. Beziehung auf das schreckliche Lebensende De- 

vadattas. 77 

519. Von einer Konigin, die infolge ihrer Freigebig- 

keit (wie im Jataka 415 erzahlt) diesen Rang er- 
hielt und eine ergebene Dienerin des Meisters 
geworden ist, erzahlt dieser ein anderes Beispiel 
ihrer Ergebenheit aus einer fruheren Existenz. 88 

520. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 334. 99 



XVII. Buch. 

Seite 

521. Buddha will einen Konig von der Notwendigkeit 

guter Werke und einer gerechten Regierung uber- 
zeugen und erzahlt darum eine Geschichte. iii 

522. Nachdem Sariputta zum Nirvana eingegangen, 
ist Mogallana der wunderkraftigste Schuler Buddhas. 

Da dieser viele Andersglaubige fiir die wahre 
Lehre gewinnt, dingen seine Feinde einen Rauber 
urn ihn zu ermorden. Sechs Tage lang entgeht 
Mogallana durch ein Wunder dessen Anschlagen; 
am siebenten aber macht sich die Wirkung einer 
frUheren bosen Tat geltend, die er einst gegen 
seine Eltern veriibt, und er fallt dem Rauber in 
die Hande, der ihn halbtot schlagt. Darauf naht 
er noch in Ekstase dem Meister und bittet ihn 
um Erlaubnis in das Nirvana einzugehen; dann 
stirbt er. Nach seinem Tode wird ihm auch von 
den Gottern Ehrung zu teil und er wird feierlich 
bestattet. Darauf fuhrt Buddha aus, wie Sari- 
putta, der nicht in der Gegenwart des Meisters 
gestorben sei, keine so groBe Ehrung erfahren 
habe wie jetzt Mogallana, und erzahlt, wie dieser 
schon friiher einmal von ihm geehrt worden sei. 125 

523. Einen Monch, der durch die Erinnerung an seine 
fruhere Frau mit dem Ordensleben unzufrieden 
geworden ist, warnt Buddha durch die Erinnerung 

an eine Begebenheit in einer frOheren Existenz. 1 54 

524. Ermahnung, die Uposathapflichten zu beobachten. 164 

525. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 544. 178 
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526. Ahnlich wie die Vorgescbichte zum Jataka 523. 

527. Ein Monch verliebt sich in ein reichgeschmiicktes 
Weib, das er bei seinem Almosengange sieht, 
und wird deshalb unzufrieden mit dem Leben im 
Orden. Seine Genossen sucben ihn zuerst durch 
Zureden zur Vernunft zu bringen; dann fuhren 
sie ibn zum Meister bin, der ihn durcb die Er- 
zahlung einer Geschicbte bekehrt. 
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209 


528. Beziehung auf das Jataka 546. 


227 
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529. Beziehung auf die Weltentsagung des Meisters. 251 

530. Nachdem Ajatasattu auf Anstiften des Devadatta 

seinen Vater getotet, hort er, wie jener eines 
elenden Todes gestorben ist, und bekommt Angst, 
es mochte ihm auch so ergehen. Da er keinen 
Schlaf mehr finden kann, ruft er bei Nacht seine 
Vertrauten zu sich, weist die Anpreisungen der 
Anhanger der anderen Sekten zuruck und ISfit 
sich von seinem Leibarzt Jivaka nach dem Jeta- 
vana zu Buddha fOhren. Von diesem lafit er sich 
belehren, wird Laienbruder und ftlhrt von nun 
an ein gutes Leben. Als die Mdnche einmal ihrer 
Befriedigung uber Ajatasattus Bekehrung Aus- 
druck geben, erzahlt ihnen der Meister, wie schon 
in der Vorzeit an jenem einmal etwas Ahnliches 
geschehen sei. 267 



XX. Buch. 

531. Ahnlich wie im Jataka 527 wird geschildert, wie 
ein Monch sich in ein reichgeschmiicktes Weib 
verliebte und dadurch unzufrieden mit seinem Le- 
ben im Orden wurde, so dafi auch an seinem 
KSrper und an seinem Benehmen die Veranderung 
auffiel. Buddha bekehrt ihn durch ein Beispiel 
von der Schlechtigkeit der Weiber. 

532. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 540 
(ein Mbnch, der seine Mutter ernahrt, wird von 
einem Genossen getadelt, vom Meister aber fur 
seine Tat gelobt). 


Seite 


283 


329 
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533. Nachdem Devadatta durch Entsendung von Bogen- 
schutzen vergeblich dem Meister nach dem Leben 
getrachtet und auch durch Herabschleudem eines 
Felsens auf ihn nur seine FuBspitze verletzt hat, 
aberredet er die Warter eines wilden Elefanten, 
diesen durch Branntwein berauscht zu machen 
und ihn dann die StraBe hinunterzutreiben , auf 
der der Meister gerade des Weges kommt. Da 
die Sache bekannt wird, versammeln sich die 
Bewohner der ganzen Stadt um zu sehen, wie die 
Sache ausgeht. Auch Buddha bat von dem Plane 
gehort, laBt sich aber durch keinerlei Zureden 
bewegen, von seinem gewohnten Wege abzugehen; 
denn er sieht voraus, daB er Gelegenheit erhalten 
wird ein groBes Wunder zu wirken und dadurch 
viele zu bekehren. Seine Hauptjunger bieten sich 
ihm zum Schutze an und Ananda stellt sich sogar 
vor ihn, um ihn mit seinem Leibe zu schutzen, 
aber Buddha entfemt ihn wieder durch seine 
Wunderkraft. Als nun der Elefant herankommt, 
wirft eine Frau aus Angst ihr Kind ihm in den 
Weg. Der Meister aber durchdringt das Tier 
mit dem Gefiihl der Liebe und lenkt es zu sich 
her. Da verfliegt der Rausch des Elefanten und 
er wirft sich zu Buddhas FiiBen, der ihn nun 
vollig bandigt und sanft macht. Wahrend die 
Menge ihren Beifall zu erkennen gibt, bezeigt der 
Elefant dem Meister seine Verehrung und laBt 
sich dann wieder in seinen Stall zuruckfuhren. 
Viele Leute aber bekehren sich zu Buddha und 
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bringen reiche Gaben in das Kloster. Als sodann 
am Abend die MSnche die Tat des Meisters rub- 
men, erscheint dieser und erzahlt ihnen eine 
andere Begebenheit, wo auch schon Ananda sein 
Leben fur ihn aufopfern wollte. 

534. Ebenfalls eine Beziehung auf Anandas Lebens- 
aufopferung. 

535. Ein Mbnch zeichnet sich vor den andem durch 
seine Freude am Almosenspenden aus. Der Meister 
erklart darauf den MSnchen, wie dieser in seiner 
fruheren Existenz ein arger Geizhals gewesen und 
durch ihn zur Freigebigkeit bekehrt worden sei. 

536. Die Sakiyas von Kapilavatthu (die Landsleute 
Buddhas) bekommen einmal mit ihren Nachbarn 
bei der Bestellung der Felder Streit (nach anderer 
Uberlieferung beim Wasserholen); es kommt zu 
Tatlichkeiten und man wirft sich gegenseitig seine 
Schwachen und bOsen Taten vor. Die Sache 
kommt vor die KOnige der beiden Stadte und sie 
beschliefien miteinander Krieg zu fQhren. — Der 
Meister bemerkt dies kraft seiner ubematurlichen 
Einsicht; er eilt durch die Luft herbei und setzt 
sich zwischen den beiden Heeren in der Luft 
nieder. Zuerst durch eine Finsternis, dann 
durch hellen Glanz bewegt er die beiden 
Heere die Waffen wegzuwerfen. Darauf steigt 
er aus der Luft herab, lafit sich fiber die 
geringffigige Ursache des Streites aufklaren und 
veranlafit hiernach durch Erzahlung verschie- 
dener Jatakas, die alle vom Wert der Eintracht 
handeln, die Konige sich wieder zu versohnen. 
Zum Danke daftir geben ihm die beiden Kbnigs- 
geschlechter zusammen fflnfhundert Jfinglinge zur 
Aufnahme in den Orden mit. — Diese aber wer- 
den bald von Unzufriedenheit mit dem Ordens- 
leben befallen, Um sie davon zu heilen nimmt 
sie der Meister auf wunderbare Weise mit nach 
dem Himalaya und lafit sie dort zum ersten Male 
die Wunder der Gebirgswelt sehen. Als er sich 
mit ihnen dann in einer Ebene niedergelassen, 
bemerken sie einen Kuckuck, der von seinen Ge- 
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nossen auf einem Stabe getragen und von anderen 
begleitet wird. Als die Junglinge erstaunt nach 
dem Grund hiervon fragen, erzahlt ihnen endlich 
der Meister, um sie vom Unwert der Weiber zu 
iiberzeugen, die Geschichte vom Kunala-Vogel 
und bringt sie dadurch zur Bekehrung und zur 
Heiligkeit, so dafi sie jetzt durch ihre eigene Wunder- 
kraft durch die Lufi in ihr Kloster zuruckkehren 
kbnnen. 440 

537. Der fruhere bertichtigte Rauber Afiguliraala ist 
von Buddha bekehrt Monch geworden. In seinem 
neuen Stande erringt er sich allgemeines Ansehen, 
so dafi er zu den bedeutendsten Jungern gezahlt 
wird. Als nun einmal die Monche des Meisters 
Wunderkraft ruhmen, mit der er den friiheren 
blutdflrstigen Rauber gebandigt und zur Heiligkeit 
gebracbt hat, kommt Buddha dazu und erzahlt, 
wie ihm auch in seiner frtiheren Existenz etwas 
Ahnliches gelang. 495 
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Isisinga (Asket) 154, 195. 

Jambu-Erdteil (= Indien) 19, 59, 129, 137, 140, 233, 

289, 333- 
Jambuka 113. 

Jayaddisa (Konig) 23. 

Jayampati 289. 

Jetavana (Kloster) i, 12, 36, 57, 66, 283, 329 411, 495. 
Jetthamula (Monat) 441. 

Jivaka (Arzt) 267, 356. 

Jotipala 129. 

Kaccayana 153. 

Kakati 456. 

Kalabu (Konig) 141. 

Kaladevala (Asket) 137. 

Kalahatthi 500. 

Kalasutta-Holle 276. 

Kalinga (Konig) 140. 

Kammasadamma 539. 

Kampilla (Reich) 22, 99. 

Kandari (Konig) 472. 

Kanha (KOnigin) 455. 

Kanhadipayana (Asket) 275. 

Kannamundika-See 445. 

Kannapunna-FluB 165, 

Kapilapura 444. 

Kapilavatthu 441. 

Karambiya 78. 

Kasi (Reich) 43, 57, 70, 116, 141, 154, 196, 258, 342, 

399. 457. 496- 
Kassapa (Asket) 159. 

Kassapa (Vorganger Buddhas) 213, 522. 

Kassapa (Jimger Buddhas) 69, 153, 178, 193, 559. 
Kassapa (= Purana-K., Sektenhaupt) 249. 
Kattika-Monat 213. 
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Kavittha-Wald 135. 

Kekaka (Volk) 275. 

Kelasa (Berg) 41. 

Khantivadin (Asket) 141. 

Khema (Konigin) 378. 

Khema (Nonne) 41 1. 

Khema (Teich) 381. 

Khemaka (Jager) 384. 

Khuradhara-HOlle 278. 

Khujjuttara (Nonne) 193, 329. 

Kinnara (Konigin) 473, 

Kisavaccha (Asket) 137, 275. 

Kokanada (Laute) 301. 

Kolita (Jiinger Buddhas) 153. 

Koliya (Stadt und Volk) 441 . 
Kondahna 146. 

Koravya (Konig) 57, 496, 526. 

Kosala (Reich) 99, iii, 335, 456, 464. 
Kosiki-Ganges 3. 

Kosij^a 338, 420. 

Kulavaddhana (Stadt) 185. 

Kurabhavatl (Stadt) 138. 

Kupala (See) 440. 

Kunala (Vogel) 447. 

Kundalini (Vogel) 113. 

Kurahgavl 456. 

Kuru (Volk) 57. 

Kusa (Konig) 289. 

Kusavati (Stadt) 284. 

LakkhI (Gottin) 116. 

Lambaculaka (Dorf) 137. 

Maccharikosiya 413, 428. 

Madda (Konigsgeschlecht) 41. 

Madda (Konig und Reich) 292. 
Magadha (Reich) 164, 251, 335- 
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Maghava (Beiname Indras) 143, 160. 
Mahakammasadamma 35. 

Mahasubhadda 37. 

Mahavana (Kloster) 495. 

Mahimsaka (Reich) 165, 361. 

Mahinda 429. 

Makkhaligosala (Sektenhaupt) 249. 

Malla (Reich und Volk) 284. 

Mallika (Konigin) 88. 

Manoja (Konig) 329. 

Manosila-Ebene 426, 446. 

Manusiya-See 361. 

Masakkasara 171, 432. 

Matali (Indras Wagenlenker) 413, 429. 

Matahga (Asket) 275. 

Mejjha (Kbnig) 275. 

Meridissara 137. 

Migacira-Park 71, 522, 553. 

Mihgala (Fisch) 503. 

Mithila (Stadt) 108. 

Mogallana (Junger Buddhas) 69, 125, 193, 440. 

Nagas (gottliche Schlangenwesen) 78, 131, 164, 454. 
Nakula 455. 

Nala 125. 

Nalagiri (Elefant) 356. 

Nahkira 141. 

Nalinika 197. 

Namuci (Beiname Maras) 493. 

Nanda (Brahmane) 25, 523. 

Nandamulaka 254. 

Nandana (Naga) 127. 

Nandana (Park) 156, 426, 493. 

Narada (Asket) 137, 426, 455. 

Narivana (Wald) 155. 

Natakuvera 456. 

I^igantha Nathaputta (= Mahavira) 250. 
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Okkaka (Konig) 284. 

Pabbata 137. 

Pabhavati- (Konigin) 292. 

Paccekabuddha 37, 41, 46, 55, 255, 299. 
Pajapati (Gott) 29, 439. 

Paka-Schwane 382. 

Pakudhakaccana (Sektenhaupt) 249. 
Pancala (Konig) 22, 99. 

Pancalacanda 456, 473. 

Pancapapa 478. 

Pancasikha (Gott) 413. 

Pandara 78. 

Pancju (Konig) 458. 

Parnjukambala (Indras Thron) 92, 417. 
Paricchattaka-Baum 287, 426. 
Patapana-Holle 273, 493. 

Pavariya (Konig) 483. 

Petas 3, 493. 

PingiySnl 484. 

Punnamukha (Papagei) 449. 
Pupphaka-Palast 187. 

Purindada (Beiname Indras) 266, 336, 428. 

Rahu (Damon) 33. 

Rahula (Buddhas Sohn) 193, 267. 

Rahulas Mutter 36, 193, 329. 

Rajagaha (Stadt) 125, 164, 251, 357. 

Rama 29. 

Rammaka (Monat) 64. 

Rathakara-See 445. 

Rohini-Flufi 441. 

Roruva-Hollen 273. 

Sabbamitta (Konig) 15. 

Saccatapavl 455. 

Saddha (Gottin) 426. 
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Sagala (Stadt) 292. 

Sahadeva 455. 

Saketa (Stadt) 15. 

Sakh’as (Volk) 441. 

Sakka (Gott, = Indra) 16, 33, 92, 116, 135, 141, 155, 
191, 196, 266, 286, 315, 332, 413, 512, 519. 

Sakula (Stadt) 361. 

Salissara 137. 

Saliya 105. 

Salodika-Flufi 138. 

Sambhava 63. 

Sambula 88. 

Samgama (Konig) 378. 

Samghata-Holle 273. 

Samkhapala-See 165. 

Samkhapala (Naga) 165. 

Samkicca 269. 

Sanjaya 62. 

Sanjiva-Holle 275. 

Sariputta (Junger Buddhas) 36, 69, 88, 125, 128, 153, 
178, 193. 226, 353, 358, 378, 411, 440, 495, 559. 
Savatthi (Stadt) 12, 36, 209, 267, 283, 41 1, 442. 
Sihapapata-See 445. 

Silavatl 284. 

Sineru (Berg) 12, 332. 

Sirl (Gottin) 116, 426. 

Sivi (Konig und Reich) 210. 

Soma 29. 

Soma (Prinz) 178. 

Sona (Prinz) 251, 329. 

Sonuttara 37. 

Sotthisena 88. 

Subhadda 41. 

Sucirata 57. 

Sudassana (Stadt) 178. 

Sudhamma (Indras Halle) 155, 417, 
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Sujampati 143. 

Sujata 5 c6. 

Sumukha (Schwan) 355, 383. 

Sunanda 209, 215. 

Supannas (gOttliche Vogelwesen) 78, 454. 

Sura Gager) 13. 

Surattha (Reich) 138. 

Suriya (Gott) 29, 413. 

Sutasoma (Konig) 35, 178, 496. 

Suvannapassa-Berg 50. 

Takkasila (Stadt) 25, 129, 164, 178, 210, 227, 251, 458, 

496, 523- 

Tapana-Holle 273. 

Tavatimsa-Himmel (Himmel der dreiunddreifiig Gotter) 
156, 286, 424. 

Timanda 503. 

Timirapihgala 503. 

Tiritavaccha 210. 

Titimiti 503. 

Tiyaggala-See 445. 

Udayi 495. 

Ummadanti 210. 

Upananda 127. 

Uppalavanna (Nonne) 36, 125, 226, 440. 

Uttarakurus (Volk) 335. 

Uttarapancala (Stadt) 22, 99. 

Varuna (Asket) 14. 

Varuna (Gott) 29. 

Vasava (Beiname Indras) 163, 171, 427. 

Vasudeva 346. 

Vatra (Damon) 155. 

Vedeha (Konig) 91. 

Vejayanta (Indras Palast und Wagen) 127, 417, 427. 
Veluvana (Kloster) 69, 125, 355, 378. 
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Venatey\'a 456. 

Verocana (Edelstein) 327. 
Vessantara 113. 

Vessavana (Damonenfurst) 23. 
VetaranI (Hollenflufi) 278. 

Videha (Reich) 168. 

Vidhura 60. 

Visakha (Anhangerin Buddhas) 12. 
Vissakamma (Gott) 135. 

Yama (Gott) 275. 

Yudhitthila 60, 455. 



Liste der im sechzehnten bis einund- 
zwanzigsten Jatakabuche zitierten Stellen 
aus dem Palikanon. 

Seite 

Jataka 33 (Sammodamana-J.) 444 

74 (Rukkhadhamma-J.) 444 

322 (Daddabha-J.) 444 

357 (Latukika-J.) 444 

415 (Kummasapinda-J.) 88 

423 (Indriya-J.) 154 

475 (Phandana-J.) 443 

509 (Hatthipala-J.) 192 

523 (Alambusa-J.) 195 

526 (Nalinika-J.) 488 

527 (Ummadantl-J.) 488 

540 (Sama-J.) 22, 329 

544 (Mahanaradakassapa-J.) 178 

546 (Mahaummagga-J.) . . 57, 77, 83, 150, 227 

Dhammapadam V. 9, 10 52 

21 100 

151 530 

-Kommentar S. 146 12 

Majjhima-Nikaya Sutta 86 (Angulimala-Sutta) . . 495 

Sainyutta-Nikaya I, 17 530 

I> 71 530 

Sutta-Nipata p. 173 (Attadanda-Sutta) 442 

Bhaddakaratha-Sutta 68 

Mahasamaya-Sutta 425 


Dutoit, Jatakam. V. 
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Druckfehlerverzeichnis. 

S. 25, Z. 2 V. u. lies M statt 2). 

S. 48, Z. 18 V. o. lies von statt vom. 

S. 125, Z. II V. u. lies Kleidern statt Kleidrn. 

S. 127, Z. 23 V. o. lies sprach: statt sprach; 

S. 134, Z. II V. o. lies Usabhas®) statt Usabhas*). 

S. 134 unten ftige man hinzu; s) vgl. Band IV, S. 20, 
Anm. I. 

S. 142, Z. 8 V. u. lies herab statt hernb. 

S. 281, Z. 2 V. u. lies Chatthi statt Satthi. 

S. 430, Z. I V. u. lies Matalis; statt Matalis. 

S. 465, Z. 13 V. u. lies ware statt Mare. 
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